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INTRODUCTION 


I.  L'ANCIEN  ELEVE  D'HAMERSLEBEN. 


Mattre  Hugo,  ainsi  I'appelaient-ils  a  Saint-Victor 
de  Paris,  voulut  un  jour  donner  signe  de  vie  a  ses 
anciens  condisciples  de  I'abbaye  saxonne  d'Hamers- 
leben. 

Un  signe  de  vie,  pour  ce  philosophe  contemplatif, 
ce  ne  pouvait  etre  une  redaction  du  fait  divers  de  la 
chronique  de  Saint-Victor,  encore  moins  une  narra- 
tion des  incidents  insipnifiants  de  son  existence  r6gu- 
li^re  et  silencieuse  ;  la  vie  du  Victorin,  c'^taient  ses 
id^es  et  sa  pi6t6.  Hugues  ne  pouvait  offrir  ^  ses  con- 
freres d'Hamersleben  un  souvenir  plus  d^licat  que 
cette  esquisse  de  sa  mentality  mystique  et  specu- 
lative, le  Soliloquium  de  Arrha  animae.  Les  bons 
chanoines  seraient  servis  k  souhait,  et  ce  temoignage 
d'amitie  religieuse  devait  valoir  h  la  tradition  chr^- 
tlenne  un  des  bijoux  de  sa  Iitt6rature. 

Hugues,  ne  vers  Tannic  1096,  avait  ete  forme  h 
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I'abbaye  d'Hamersleben  (I).  Ses  condisciples  I'a- 
vaient  vu  a  I'oeuvre,  cet  enfant  d'avenir,  curieux  de 
savoir  le  nom  de  chaque  chose,  inseparable  du  bout 
de  parchemin  ou  il  consignait  ses  reflexions,  ama- 
teur, jusqu'^  I'importunite,  des  precisions  et  des 
discussions,  lis  avaient  souri  a  le  voir  agencer  de 
petits  cailloux,  charbonner  sur  le  pavement  des  figu- 
res geom^triques  et,  apres  une  trouvaille,  se  redres- 
ser,  la  mine  empourpree,  avec  un  sourire  d'herbori- 
sateur  en  veine.  Peut-etre  tel  ou  tel,  ce  modeste  frere 
G.,  qui  discretement  biffa  son  nom  du  texte  du 
Prologue  (2),  ou  le  frere  B.,  ou  le  fr^re  A.,  ses  grands 
amis,  avaient-ils  veille  avec  lul,  telle  longue  nuit 
d'hiver,  k  suivre  le  cours  des  ^toiles,  et  je  les  vols, 
apres  la  recherche  studieuse.  s'^lever  du  beau  ciel 
pur  a  la  contemplation  des  subllmites  intimes  de 
I'amour  dlvin. 
Parmi  ces  amusements  d'enfance,  comme  il   les 


(1)  Depuis  le  jour  ou  Mabillon  publia  dans  les  Vetera 
Analecta  le  fameux  document  d^couvert  k  I'abbaye  d'An- 
chin,  dans  un  ancien  manuscrit  anonyme  qui  d^clarait : 
«  Hugues,  chanoinede  Saint-Victor,  originaire  du  territoire 
d'Ypres,  s'expatria  des  son  enfance...  '  (Vetera  analecta.  — 
Nova  Editio,  1723,  p.  133),  la  dispute  est  engag^e  entre  les 
partisans  de  I'origine  saxonne  ou  de  I'origine  flamande.  Les 
premiers  ont  pour  eux  la  plupartdes  documents,  mais  per- 
sonne  n'est  parvenu  h.  expliquer  d'une  mani^re  satisfaisante 
le  passage  des  Eruditiones  didascalicae  (i.llI.c.XX  —  Migne, 
Patrologia  latina,  vol.  176,  col.  778)  ou  le  Victorin  declare 
qu'il  s'est  exil^  d^s  son  enfance. 

(2)  Cf.  p  57. 


—  11  — 

appelle  quelque  part(l),  Hugues  s'etait  revele  labo- 
rieux  et  modeste,  m6ditatif  et  jovial,  pieux  et  discret. 
Manifestement  c'etait  la  recrue  de  choix... 

Pourquoi  le  jeune  homme  voulut-il  entrer  dans  un 
monastere  etranger  ?  Qu'allait-il  chercher  k  I'abbaye 
parisienne  de  Saint-Victor  ?  —  Diverses  hypotheses 
plus  ou  moins  probables  ont  ete  emises.  Qu'il  nous 
suffise  de  savoir  que  Saint-Victor,  fond6  en  1108, 
6tait  I'abbaye  mere  de  la  communaute  d'Haniersleben. 
Ne  I'oublions  pas  non  plus,  I'abbaye  parisienne  jouis- 
sait  du  prestige  doctrinal  et  religieux  I6gu6  par 
Guillaume  de  Champeaux,  son  fondateur  (1070-1121), 
6lu  depuis  peu  au  siege  episcopal  de  Chalons-sur- 
Marne(1113). 

Certes,  le  jeune  homme  n'obeissait  pas  a  je  ne  sais 
quels  gouts  aventureux  ;  cette  hypothese  romanes- 
que  peut  venir  k  I'esprit  d'un  historien  de  la  phi- 
losophie  scolastique  tel  que  Barthelemy  Haureau  (2). 


(1)  Eruditiones  didascalicac.  \,  VI,  c.  III.  —  Migne,  Patro- 
logia  latina.  vol.  176,  colonne  800.  D^sormais  nousabr^ge- 
rons  les  r^f^rences  semblables  de  la  fagon  suivante  : 
PL.  176,  800. 

(2)  Hugues,  n^,  dit  on,  dans  la  ville  d'Ypres,  en  Flan- 
dres,  avait,  dans  sa  jeunesse,  fui  la  maison  de  ses  p^res, 
pour  aller  courir  ^  travers  I'Allemagne,  et,  recueilli  par  les 
chanoines  r^guliers  d'Hamersleben,  en  Saxe,  il  avaitachev^ 
ses  Etudes  dans  leur  maison.  C'est  alors  qu'ayant  r^solu  de 
renoncer  au  monde,  11  fit  approuver  et  partager  cette  reso- 
lution par  son  oncle,  qui  etait  archidiacre  d'Halberstadt. 
On  ne  s'c'loignait  pas  du  monde  en  ce  temps-la  pour  aller 
en  quelque  solitude  jouir  d'une  grasse  indolence  ;  on  avait 
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elle  n'en  est  pas  plus  probable  :  ici  le  h^ros  est  un 
moine  qui  ne  quitta  presque  jamais  sa  ch^re  abbaye 
et  qui,  en  I'espace  de  quelques  annees,  livra  aux 
copistes  la  matiere  de  trois  in-folio,  sans  avoir  pret6 
aux  annalistes  de  quoi  r^diger  la  plus  terne  bio- 
graphic. 

Son  ami  Osbert,  I'infirmier  du  monastere,  a  ra- 
cont6  dans  une  lettre  les  larmes  de  devotion,  la 
resignation  joyeuse,  la  pieuse  simplicity  de  ce  grand 
savant  a  I'approche  de  la  mort  (1).  Ses  ouvrages  nous 
laissent  supposer  un  temperament  heureux,  un  carac- 
tere  m^ditatif  et  porte  k  la  reserve  plus  qu'ii  Tac- 
tion (2),  une  nature  sereine  et  laborieuse,  une  humeur 
discrete  et  enjou^e  (3)  ;  ils  r^velent  un  ami  de  la 
Concorde  et  de  la  regularity  (4),  un  observateur  des 
hommes  plus  que  des  choses  (5),  un  professeur,  un 


k  la  fois  le  goOt  de  la  retraiteet  le  goDt  des  voyages.  Que 
de"  moines  Ivoyageurs  parcouraient  I'Europe  enti^re,  en 
lisant,  en  chantant  (note  k  I'appui).  'Hugues  et  son  oncle... 
quitt^rent  la  Saxe ...  »  (Hist,  de  la  Philosophie  Scolastique, 
t,  I,  p.  423,  Paris,  1872). 

(1)  PL.  175,  CLXI-CLXIV. 

(2)  Erud.  didasc,  1.  V.,  c.  VIII.  —  PL.  176,796-  En  dehors 
de  son  modesteauditoire  de  Saint  Victor,  Hugues  ne  s'est 
adress^  qu'a  un  cercle  assez  restreint  de  correspondants, 
auxquels  plusieurs  de  ses  trait^s  sont  destines.  De  ce  nom- 
bre  est  Saint  Bernard. 

(3)  De  institutione  novitiorum.  —  PL.  176,  925-952. 

(4)  Expositio  super  regulam  B.  Augustini.  —  PL.  176, 
881  924. 

(5)  De  modo  orandi ,  c.  VI.  —  PL   176, 984 
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directeur  avise,  modeste  et  bienveillant  (1),  un  con- 
frere affectionn^. 

Ses  condisciples,  ses  maitres  d'Hamersleben 
avaient  ete  les  confidents  emus  de  ses  beaux  desseins; 
ils  I'avaient  vu  partir  avec  cette  ardeur  s6rieuse  qui 
entrainait  sur  ses  pas  dans  la  vie  conventuelle  I'ar- 
chidiacre  d'Halberstadt,  son  oncle. 

Et  maintenant  ils  le  savaient  occupy  k  la  forma- 
tion des  novices  et  des  etudiants  de  Saint-Victor. 
Coup  sur  coup  des  copies  de  ses  ouvrages  attei- 
gnaient  Hamersleben  ;  c'etaient  les  Eruditiones  di- 
dascalicae,  apergu  encyclop^dique  sur  les  etudes  reli- 
gieuses  et  profanes  de  son  temps  (2),  qui  rev^laient 
le  pedagogue  et  le  savant  ;  c'6taient  les  commen- 
taires  sur  I'Ecriture  Sainte  et  le  De  Sacramentis, 
une  ceuvre  qui  prelude  aux  grandes  Sommes  thtolo- 
giques  du  moyen  age,  c'etait  le  subtil  commentaire 
du  De  Hierarchia  du  Pseudo-Denys  I'Ar^opagite  ; 
c'etaient  encore  I'exposition  de  la  R^gle  de  Saint 
Augustin  et  ces  Instructions  aux  novices,  ou  il  appa- 
rait  que  I'humour  n'est  pas  absent  de  la  vie  de 
couvent  (3),  les  sermons,   les  opuscules,  les  traitfe 


(1)  De  Sacramentis.  —  PL.  176,  173-618. 

(2)  C/.  O.  Robert  Les  icoles  et  Venseignement  de  la 
tMologie  pendant  la  premiere  moitii  du  Xlh  siicle,  pp.  101 
sq,  Paris,  Gabalda,  1909. 

(3)  B.  Haur^au  a  cru  pouvoir  attribuer  le  De  Institutione 
novitiorum  i  Qdrard  Ithier  {Les  ceuvres  de  Hugues  de  Saint- 
Victor,  pp.  116  124,  1886).  LeP.  J.  de  Ghellinck,  S.  J.,fai- 
sant  appel  au  tdmoignage  de  nombreux  manuscrits  du 
XIK  sl^cle,  a  montr^  qu'il  fallait  restituer  cet  ouvrage  k 
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d'oraison,  oii  les  thtories  ascetiques  et  mystiques 
donnaient  occasion  aux  sages  envol6es  du  lyrisme 
religieux  (1). 

Sans  doiite  6prouvait-on  d6j^  k  I'abbaye  quelque 
chose  de  I'inipression  g^n^rale  que  Saint  Bonaven- 
ture  exprimera  plus  tard  en  son  style  de  dialecti- 
cien  :  «  L'ensemble  de  la  Sainte  Ecriture  enseigne 
trois  choses,  la  g6n6ration  eternelle  du  Christ  et 
son  incarnation,  I'ordonnance  de  la  vie,  et  I'union 
de  Dieu  et  de  I'ame.  Le  premier  enseignement  con- 
cerne  la  loi,  le  second  la  conduite,  le  troisieme  la  fin 
de  I'une  et  de  I'autre  ;  les  docteurs  s'appliquent,  non 
sans  sueurs,  au  premier,  les  predicateurs  au  second, 
les  contemplatifs  au  troisieme.  Augustin  surtout  ex- 
pose le  premier  de  ces  enseignements,  Grdgoire  le 
second,  Denys  le  troisieme.  Anselme  s'attache  k 
Augustin,  Bernard  k  Gr^goire,  Richard  h  Denys. 
Anselme,  en  effet,  excelle  dans  le  raisonnement,  Ber- 
nard dans  la  predication,  Richard  dans  la  contem- 
plation. Mais  Hugues  excelle  en  tout,  il  s'attache  a 
tous !  »  (2) 


Hugues  de  Saint-Victor  [La  table  des  matidres  des  ceuvres 
de  Hugues  de  Saint- Victor  (36).  Dans  les  Recfierches  de 
science  religieuse,  T.  I.  1910,  pp.  288-289). 

(1)PL.  vol.  175^  177. 

(2)  De  Reductione  artium  ad  tfieologiam.  —  Op. 
Mayence,  1609,  t.  6,  p.  2,  col.  2.  Les  litres  des  ouvrages 
cit^s  disent  assez  le  culte  du  Victorin  pour  Saint  Augustin 
et  le  Pseudo-Denys  I'Ar^opagite.  Nous  trouvons  quelque 
part  I'expression  d'une  estime  singuli^re  pour  les  Merits  de 
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Le  Victorin  marque  une  etape  de  synthase  dans  la 
tradition  chr^tienne. 


II.    LE    SOLILOQUE. 

Or,  un  beau  matin,  fr^re  G.,  apres  I'office,  prit  k 
part  le  frere  B.  et  le  fr^re  A.  sous  une  arche  du 
cloitre  et,  souriant,  tendit  un  manuscrit  :  il  leur  etait 
adress^,  il  avait  ^t^  compost  a  leur  intention  ; 
c'^ait  un  soliloque,  le  De  Arrha  animae.  Hugues 
s'ouvrait  a  ses  anciens  compagnons  sous  forme  d'un 
entretien  avec  son  ame. 

Oh  !  Comme  on  se  I'imagine  delicieuse,  cette  heure 
de  lecture  !  Pour  eux,  les  contemporains  et  les  amis 
du  second  Augustin,  pour  eux  qui  connaissaient  la 
plupart  de  ses  oeuvres(l),  pas  une  phrase  du  Solilo- 
que qui  ne  fflt  suggestive.  Avec  cette  discretion 
inimitable  de  I'art  mWi^val,  Hugues  s'^tait  Iivr6  tout 
entier  en  ces  quelques  pages,  sans  imposer  sa  per- 
sonnalit6  particuli^re  k  I'attention  du  lecteur.  Ce  que 


Saint  Gr^goire  :je  ne  sauraisles  passer  sous  silence,  dit-il, 
tant  lis  me  paraissent,  plus  que  lesautres,  remplis  de  dou- 
ceur et  d'amour  de  la  vie  ^ternelle.  (Erud.  didasc.  1.  V, 
c.  VII.  —  PL  (176.  794  D.) 

(1)  Si  Ton  en  juge  d'apr^s  les  affinit^sde  doctrine,  la 
redaction  du  De  Arrha  appartient  k  la  p^riode  des  grands 
ouvrages  du  Victorin. 
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I'auteur  nous  r^v^le  de  lui-meme,  c'est  I'universel 
^ternellement  instructif,  c'est  la  pens6e,  c'est  1'616- 
ment  essentiel,  la  caract^re  humain,  les  sentiments 
types  du  christianisme. 

Telle  une  douce  lumi^re  au  travers  d'un  vitrail, 
cette  effusion  se  tamise  en  un  style  6mu  et  limpide, 
ou  I'abstraction  se  fait  concise,  ou  I'id^e  devient 
concrete,  plus  concrete  que  I'image,  tant  elle  est 
vecue  et  nettement  d6termln6e. 

La  lecture  du  De  Arrha  laisse  une  impression 
analogue  k  celle  d'un  petit  chef-d'oeuvre  classique. 
11  n'est  pas  jusqu'^  ces  d^veloppements  ternaires, 
familiers  au  moyen  age,  qui  ne  sonnent  ici  comme  des 
accords  harmoniques,  dans  I'ordonnance  mdlodieuse 
du  sujet,  dans  le  rythme  de  cette  pens^e  tour  k  tour 
sereine  ou  haletante,  radieuse  ou  tremblante  d'6mo- 
tion. 

Les  auteurs  de  VHistoire  litter  aire  de  la  France 
ont  port6  sur  cet  opuscule  un  jugement  strange  : 
«  ...le  style  est  sec,  plein  de  jeux  de  mots,  et  va  plus 
a  I'esprit  qu'au  coeur  »  (1).  C.  Weiss,  un  disciple  de 
Cousin,  protestait  d^s  1839  contre  une  appreciation 
qui  m^connait  le  charme  propre  du  De  Arrha  :  «  Ce 
livre,  dit-il,  respire  vraiment  le  sentiment  Chre- 
tien »  (2).  B.  Haur^au  declare,  lui  aussi,  cette  cen- 


(1)  Hist,  lifter,  de  la  France,  t.  XII,  p.  16. 

(2)  Hugonis  de  Sancto  Victor e  Metfiodus  mystica,  p.  18. 
1839. 
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sure  tres  mal  justifiee  (1).  «  Nous  ne  trouvons,  dit-il, 
dans  aucun  ouvrage  du  meme  6crivain  un  style  plus 
nombreux  et  plus  cadence...  <ces  auteurs)  ont  ete  les 
premiers  a  mepriser  cet  ouvrage.  Durant  tout  le 
moyen  age,  il  a  joui  d'une  grande  consideration,  ce 
qui  nous  est  prouv6  par  les  nombreuses  copies  qu'on 
en  voit  encore  sur  les  rayons  des  bibliotheques..  » 

Au  fait,  le  De  Arrha  est  signale  dans  bon  nombre 
de  catalogues  de  manuscrits.  Les  traductions  ne  man- 
quent  pas,  elles  non  plus.  Notons  d'abord  une  tra- 
duction mentionn^e  par  le  Catalogue  des  manuscrits 
de  Sainte-Genevieve  (une  erreur  de  typographie  em- 
peche  toute  precision  ult^rieure)  ;  une  autre,  datant 
de  1368,  fut  composee  pour  la  biblioth^que  de  Char- 
les V  ;  elle  fait  suite  k  une  collection  d'Homelies  de 
Saint  Gregoire  et  commence  par  ces  mots  :  «  Je 
parleray  secretement  a  m'ame  et  sauray  de  li...  »  (2)  ; 
telle  autre  est  intercal^e  entre  des  traductions  de 
Gerson  :  «  Cy  commenchent  les  meditacions  Hugue 


\)  Les  ceuvres  de  Hugues  de  Saint- Victor.  Essai  crit ,  p. 
126  8,  Hachette,  !886.La  reprobation  decette  phrase  malheu- 
reuseest  k  la  mode!  M.  Fourier  Bonnard  citera  •  ce  char- 
mant  De  arrha  animce  sur  lequel  si  injustement  se  sont 
acharn^s  les  tr^s  sees  auteurs  de  I'histoire  litt^raire ;  » 
{Hist,  de  i'Abbaye...  de  Saint-Victor,  t.  I,  p  114,  Paris, 
Savaete)  C'est  un  peu  trop  d'  <  acharnement  »  contre  une 
m^prise  de  dom  Brial ! 

(2)  H.  Martin.  Catalogue  des  manuscrits  de  la  Biblio- 
thique  de  V Arsenal,  t.  II.  p.  455.  n.  2247  (65  T.  L.)  2", 
Paris.  Plon.  1886. 

D.  F.  2 


—  18  — 

de  Saint-Victor  appelles  les  Erres  de  I'ame...  Je 
appelleray  m'ame  secretement  et  par  tres  aimable 
conseil...  >^  (1)  ;  elle  est  du  XV*  siecle  et  appartenait 
a  la  Maison  de  Croy.  Dans  son  Nouvel  Examen  des 
CEuvres  de  Hugues  de  Saint-Victor,  B.  Haureau 
signale  des  traductions  du  XIM*  siecle,  pour  I'usage  et 
r^dification  des  simples  gens  (2). 

L'opuscule  ne  fut  pas  traduit  en  fran9ais  seulement. 
Le  catalogue  des  manuscrits  de  la  Mazarine  (3)  nous 
signale  une  traduction  jlamande  du  De  Arrha  ;  elle 
figure  dans  un  recueil  de  quelques  opuscules  de 
Ruysbroek.  Ce  recueil  a  appartenu  aux  religieux 
de  Rouge-Cloitre,  les  confreres  du  grand  mystique 
des  Pays-Bas.  Au  folio  64  on  lit  :  «  Hugo  van  Sinte 
Victeor  von  aenspiekinghe...  De  Arra  anime.  Ic 
spreke  heimeleke  mire  zielen  toe...  »,  et  sur  un  feuil- 
let  de  garde,  en  tete  du  volume,  la  note  suivante  : 
«  Dit  boects  hoor  toe  ten  Broederen  van  den  Rooden- 
clooster  in  Zonien  bii  Briiessel  »  (4). 


(1)  Catalogue  des  manuscrits  des  bibliothkques  publi- 
ques  en  France,  t.  XXV,  Valenciennes,  p.  2P4,  n.  23P. 
Fol.  53.  y",  Plon,   1894. 

(2)  p.  79,  Paris,  1859. 

(3)  Aug.  Molinier.  t.  !,  p.  430,  n"  920  (1014),  Plon,  1885. 

(4)  Le  manuscrit  si,n;nale  par  Rudolf  Beer  (Handschrif- 
tenschdtze  S^paniens,  n"  529  (Valencia),  10,  p.  531,  Wien. 
Tempsky,  1894)  paralt  etre  une  traduction  catalane  du 
Soliloque.  Adolf  Helfferich  dans  ses  Denkmale  altchrist- 
licher  Mystik  qui  forment  le  second  volume  de  son  ouvra- 
ge  :  Die  Christliche  Mystik,  public  a  Gotha  en   1842.  a 
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Des  traductions  du  De  Arrha  sont  imprimees  des 
le  d^but  du  XVI*  siecle.  L'une  d'entre  elles  est  due 
peut-etre  a  un  Victorin  nomm6  Jean  de  Saint-Vic- 
tor (1).  Voici  le  titre  de  cet  ouvrage  : 

«  Cy  commence  ung  petit  traicte  intitule  le  livre 
de  Larre  de  Lespouse  par  maistre  Hugiies  de  sainct 
Victor  :  (trad,  en  frangois  par  Jean  de  St  Victor) 
nouvellement  imprime  a  Paris  :  pour  Simo  Vostre 
libraire  :  demourant  a  la  rue  neufve  nostre  dame  a 
lenseigne  Sainct  Jehan  levageliste  »  (s.  d.  in  8°)  (2). 
Une  traduction  diff^rente,  ^galement  tr^s  ancienne, 
sans  indication  d'auteur,  est  mentionnee  au  Bulletin 
du  bouquiniste,  n.  6034  :  «  Larre  de  lame  qui  est  du 
gaige  d'amour  divin  compost  par  maistre  Hugues  de 
Saint  Victor...  on  le  vend  k  Paris  devant  leglise 
Sancte  Genevieve  des  Ardents,  rue  neuve  Nostre 
Dame  a  lenseigne  du  Faulcheur  (chez  Pierre  Roffet)  ». 
B.  Haureau  a  rencontrd  une  traduction,  fran?aise  due 
a  Pierre  de  Hangest  (3). 

donne  une  traduction  allemande  du  De  Arrha.  Nous  n'en 

connaissons  pas  d'autres;  mais  11  nous  paralt  peu  vrai- 

mblable  que  nos  voisins  de  I'Est,  si  jaloux  de  la  descen- 

•ance  allemande  du  Victorin,  aient  attendu  le  XIX'  si^cIe 

')ur  traduire  !c  De  Arrha. 

(1)  La  mdme  version  public  chez  Ponce  Roffet  porte 
cette  indication:    « Traduit    par    Jean    de    Saint-Victor, 

^' ■:ilier  >.  Cette  d«^nomination  permet  de  douter  que 
;ix  soit  un  chanoine  de  Saint-Victor, 

(2)  I.  G.  Th.  Graesse.  Tr^sor  de  livres  rares,  t.  FII, 
p.  386.  Berlin.  Altmann.  1922. 

(3)  Op.  cit,  p.  fiO. 


—  20  — 

Si  nous  mentionnons  ces  traductions  manuscrites 
et  imprimees,  c'est  qu'elles  prouvent  le  succes  per- 
sistant du  De  Arrha  au  moyen  ^ge  et  jusque  dans 
la  periode  moderne.  La  raison  de  ce  succes  nous 
parait  assez  simple  ;  nous  avons  cru  la  saisir,  indi- 
qu6e  d'un  mot  vigoureux,  sur  un  feuillet  de  garde 
fich^  au  XVI*  si^cle  dans  un  manuscrit  latin  de 
I'opuscule,  qui  se  trouvait  k  la  biblioth^que  des  j^sui- 
tes  de  Toulouse  (1);  on  y  lit,  hativement  libellee, 
cette  pieuse  requete  d'un  inconnu  fort  occup6  : 
«  Frater  (un  mot  efface)  vous  plaise  transchrire  ou 
brefvetter  Hugonis  de  Sancto  Victore  sponsae  et 
animae  m'en  garder  ung  sommaire  qu'est  fort  con- 
templatif,  comme  pour  ma  vaccation  de  advocat  ne 
ay  loysir  de  ce  fere.  F.  Ramundy,  vostre  serviteur  et 
frere.  » 

On  pourrait  apposer  au  Soliloque  cette  exclama- 
tion de  r^pitaphe  du  Victorin  : 

Quam  brevis  eximium  continet  urna  virum  ! 

Quel  minuscule  ouvrage  pour  r6v61er  un  si  grand 
homme!  Nul,  k  moins  qu'on  ne  Ten  previenne,  ne  son- 
gera  k  d^celer  en  quelques  pages  si  simples,  si  can- 
dides,  une  synthese  des  grandes  theories  du  Victorin, 
un  «  moment »  de  la  spirituality  chr^tienne.  Sans 
doute,  I'opuscule  se  ferme  avec  un  terme  d'appr^- 


(1)  Catalogue  g^n^ral  des  manuscrits  des  bibliotheques 
des  Departements,  t.  VII.  p.  7,  n.  14,  Paris,  Imprimerie 
Nationale,  1885. 
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elation  moins  banal  que  notre  quallflcatif  passe- 
partout «  Int^ressant  »  :  du  Df  Arrha  le  lecteur  em- 
porte  ce  parfum  de  recuelllement,  de  p^n^trante  sim- 
pllcite,  de  benigne  v^tuste,  qui  vous  impr^gne  au 
sortir  des  petites  eglises  romanes,  contemporaines, 
ou  peu  s'en  faut,  du  Victorin.  C'est  beaucoup  d^j^  ; 
mais  I'impresslon,  si  bonne  soit-elle,  ne  vaut  nl  plus 
ni  moins  que  la  verite  dont  elle  6mane. 

Sans  nous  repandre  en  commentaires  de  bavard 
cicerone,  peut-etre  ferions  nous  chose  utile  en  «  aver- 
tissant  »  le  lecteur  ;  nous  voudrions  le  faire  tout  juste 
assez  pour  lui  sugg^rer  quelqu'un  de  ces  points  de 
vue  generaux  qui  dominent  la  riche  composition  de 
I'ouvrage,  sans  le  priver  du  piquant  agr^ment  des 
dicouvertes   personnelles. 


III.  LA  PENS^E  HUGONIENNE. 

Le  plan  du  Soliloque  repond  a  son  titre  :  Le  gage 
des  divines  fianfailles  (\).Ce  plan  est  d'une  unit6 
-tricte  mais  complexe. 


(I)  Nous  traduisons  en  ces  termes  le  titre  latin:  De 

\rrha  animae.  Arrha,  a  Torigine.  signifie  «  gage  »,  «  cau- 

lon  ».  au  sens  de  I'expression   frangaise  «  les  arrhes  ». 

Au   moyen   age.   I'emploi   du   mot  arrha   fut   restreint  k 

designer  le  cadeau  de  fiangailles.  Cf.  Du  Cange,  Glossa- 

:um  mediae  el  infimae  latinitatis:  Arrhae:  Munera  in 

.  n/v.K/ilihii^  itari  solita. 


—  22  — 

Le  but  de  I'ouvrage  est  d'orienter  Tame  vers  le 
parfait  amour  de  soi,  en  quoi  consiste  I'amour  de 
Dieu.  Hugues  adopte  r^solument  la  formule  augusti- 
nienne  :  celui-la  aime  Dieu  qui  suit  s  aimer  sui- 
meme. 

Pour  persuader  a  son  ^me  qu'elle  doit  s'aiiner 
elle-meme  plus  que  tous  les  objets  particuliers  dont 
elle  s'est  eprise  jusque-la,  Hugues  lul  de;iioi;lre 
qu'elle  est  souverainement  aimable ;  il  le  d^montre 
par  un  argument  de  fait,  en  lui  decouvrant  qu'elle 
est  Pobjet  d'une  predilection  divine.  Dieu  lui  a 
donne  des  gages  de  cette  predilection  ;  dans  I'ordre 
de  la  creation,  c'est  lemulation  de  tous  les  etres  a 
son  service  personnel,  ce  sont  les  dons  naturels  du 
corps  et  de  I'esprit  ;  dans  I'ordre  de  la  redemption, 
c'est  la  vocation  au  christianisme,  ce  sont  les  sacre- 
ments  et  les  faveurs  spirituelles. 

La  persuasion  du  vroi  amour  de  soi  se  poursuit  en 
marge  d'une  dissertation  sur  la  nature  de  cet  amour  ; 
il  consiste  dans  la  recherche  du  souverain  Bien  : 
ce  bien  nous  le  poss^dons  par  la  contemplation, 
grace  a  un  recueillement  progressif  qui  nous  fait 
passer  de  la  vue  des  objets  sensibles  k  la  vue  de 
nous-memes,  et  de  la  vue  de  cette  lumiere  que  nous 
sommes,  k  la  jouissance  des  premieres  lueurs  de  la 
vision  b^atifique. 

La  transition  intiriorisante  de  la  vision  s'effectue, 
moyennant  le  concours  de  la  grace,  par  I'asc^se  qui 
purifie  le  coeur.  Cette  preparation  progressive  de 
la  vision  supreme  constitue  I'acceptation  des  ^ian- 
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gailles  divines  ;  la  perseverance  de  Tame  a  repondre 
aux  avances,  aux  gages  d'amour  de  i'invisible  Fiance 
sera  couronn^e  par  I'union  celeste  qui,  des  ici-bas, 
s'ebauche  par  intermittence. 

Dllectlon  de  desir, 

L  ijpuscule  est  done  bien,  comme  dit  le  Prologue, 
un  Soliloque  de  dilection. 

Le  caractere  foncier  de  la  doctrine  de  I'amour  chez 
le  Victorin,  c'est  I'absolue  continuity  entre  I'amour 
de  soi  et  I'amour  de  Dieu.  Hugues  tient  a  I'homog^- 
neite  de  I'amour  comme  a  un  axiome  :  tout  amour 
se  ramene  a  la  concupiscence.  «  L'amour  est  le 
mouvement  61ectif  du  coeur  qui  se  porte  a  quelque 
chose  en  vue  de  quelque  chose  »  (1). 

Le  pur  amour  consiste  a  n'aimer  Dieu  que  pour 
I'obtenir.  Et  il  le  faut  bien  :  «  Si  vous  voulez  aimer 
Dieu  pour  son  bien,  quel  bien  avez-vous  done  k  lui 
procurer  qu'il  n'ait  pas,  vous  qui  recevez  tout  de 
lui  ?  Vous  avez  oubli4  de  lui  dire  :  Vous  etes  man 
Dieu,  vous  n'avez  pas  besoin  de  mes  biens 
(Ps  XV)  »  (2). 

Sous  ce  rapport  d'antiqui^tisme  intransigeant, 
comme  sous  beaucoup  d'autres,  Hugues  est  un  pr6- 

(1)  Institutiones  in  Decalogum,  c.  IV.-PL.  176.  15  D. 

(2)  De  Sacramentis,  I.  II.  p.  XIII.  c.  VII. -PL.  176, 
")3.3  B.  Le  De  Sacramentis  comprend  un  Prologue  et  deux 

^    (I.)   divisds   en    parties   (p.)   subdivis^es   en    cha- 
r      ^  (c). 
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curseur  de  Bossuet.  Le  passage  suivant  est  dune 
rare  combativit6  sous  la  plume,  pour  I'ordinaire  si 
moder^e,  de  notre  contemplatif ;  mais  le  bon  sens 
6prouve  quelque  peine  a  se  d^partir  d'une  certaine 
irascibilite. 

«  Vous  serez  peut-etre  un  mercenaire  si  vous 
servez  Dieu  pour  recevoir  sa  recompense  !  —  11  est 
des  sots,  repond-il,  pour  oser  le  dire,  des  sots  qui 
ne  se  comprennent  pas  eux-memes  !  —  Nous  aimons 
Dieu  et  nous  le  servons,  mais  nous  ne  cherchons  pas 
la  recompense,  pour  ne  pas  etre  des  mercenaires  ; 
meme  lui,  nous  ne  le  cherchons  pas  :  il  se  donnera, 
s'il  le  veut  ;  mais  nous,  nous  ne  le  cherchons  pas... 
Nous  aimons  d'une  dilection  pure,  gratuite  et  filiale  ; 
nous  ne  cherchons  rien,  pas  meme  celui  que  nous 
aimons  ! 

« —  Ecoutez  done  ces  sages  !  Nous  I'aimons, 
disent-ils,  mais  nous  ne  le  cherchons  pas.  Cela  veut 
dire  :  nous  I'aimons,  mais  nous  ne  nous  en  pre- 
occupons  pas.  Eh  bien  !  Moi,  homme,  je  ne  voudrais 
pas  que  vous  m'aimiez  de  la  sorte.  Si  vous  m'aimiez 
au  point  de  ne  pas  vous  soucier  de  moi,  je  ne  me 
soucierais  pas  davantage  de  votre  amour.  A  vous  de 
voir  s'il  convient  d'offrlr  k  Dieu  ce  qu'il  convient  k 
I'homme  de  rejeter  ! 

«  —  Mais  comment,  disent-ils,  ne  sommes-nous 
pas  mercenaires,  si  nous  I'aimons  pour  qu'il  nous 
recompense  ?....  —  Ceux  qui  parlent  ainsi  ne  com- 
prennent rien  k  la  vertu  de  dilection.  Qu'est-ce 
qu'aimer   sinon   vouloir   possMer   ce   qu'on   aime  ? 
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Aimer  gratuitement,  c'est  ne  vouloir  rien  sinon  lui... 
Si  vous  aimez  quelque  chose  au  lieu  de  lui,  vous 
etes  des  mercenaires  ;  si  vous  aimez  quelque  chose 
en  lui,  et  si  vous  I'aimez  lui-meme,  vous  etes  des 
fils... 

€  ...L'Ecriture  ne  vous  dit  pas  de  vous  aimer  vous- 
meme,  de  peur  que  vous  ne  vous  trompiez  et  ne 
pensiez  devoir  vous  conceder  tous  vos  caprices,  vous 
appliquer  a  jouir  des  commodites  exterieures  et  des 
delices  du  corps.  Vous  auriez  peut-etre  pense  que 
c'^tait  la  vous  aimer  vous-meme...  Toutefois  I'Ecri- 
ture  ne  s'est  pas  tue  absolument,  puisqu'elle  vous 
a  dit  d'aimer  votre  Dieu.  Lorsque  vous  aimez  Dieu, 
en  effet,  vous  aimez  votre  bien,  un  bien  meilleur  que 
vous,  le  bien  du  meilleur  de  vous-meme.  Et  lorsque 
vous  aimez  votre  bien,  vous  vous  aimez  vous-meme, 
vous  qui  aimez  le  bien  qui  est  en  lui,  le  bien  dont 
il  fait  son  propre  bonheur»(l). 

Hugues  sera  fidele  k  son  point  de  vue.  Le  De 
Arrha  nous  off  re  une  meditation  tr^s  61ev6e  sur  les 
oeuvres  de  la  bienveillance  divine  (2)  ;  nous  sommes 


(1)  De  Sacr.,  1.  II.  p.  XIII.  c.  VIII. -PL.  176,  534. 

(2)  D'apr^  le  Victorin,  la  contemplation  des  ceuvres 
divines  peut  nous  clever  a  Dieu  de  trois  facjons:  rimmen- 
sit^  des  creatures  manifeste  sa  puissance,  leur  beaute,  sa 
sagesse,  leur  ttilite,  sa  bienveillance  ou  sa  beniijnitd 
{De  Contemplatione.  §  20.  -  B.  Haureau,  Nouv.  Ex., 
p.  20\.- Erud.  didasc,  I.  VII,  c.  I.  -  PL.  176.  811)  Uutiliti 
des  creatures  doit  s'entendre  dans  un  sens  large,  comme 
on  I'obserN'era  au  cours  du  Soliloque. 
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invites  a  la  consideration  des  dons  de  Dieu,  a  la 
contemplation  de  sa  presence,  de  son  action,  de  sa 
ressemblance  eii  ces  dons,  et  la  seule  reponse  est  un 
acte  d'amour  ;  mais  cet  amour  n'est  que  le  desir 
admiratif  de  Dieu(l).  La  supreme  retribution  de  la 
creature,  c'est  de  vouloir  possWer  le  Cr^ateur.  La 
bienveillance  est  le  privilege  divin  ;  nous  participons 
la  bonte,  Dieu  seul  la  communique. 

La  charity  ne  differe  done  de  la  cupidity  que  par 
I'ordre  qu'elle  etablit  dans  I'appetition  de  I'objet. 
Le  desordre  est  I'unique  element  de  malice  dans  la 
cupidite.  En  effet  «  ni  celui  qui  aime  n'est  mauvais,  ni 
ce  qu'il  aime,  ni  I'amour  dont  il  aime  :  toute  la 
malice,  c'est  de  mal  aimer  »  (2).  C'est  ce  qui  arrive, 
par  exemple,  lorsqu'on  s'attache  a  quelque  chose  en 
dehors  de  Dieu  comme  au  terme  supreme  de  son 
amour  (3). 

La  transition  de  la  cupidite  a  la  charite  se  fait  par 
une  simple  transposition  de  I'objet  concret  de  I'amour 
de  concupiscence  ;  ce  qui  a  pour  resultat  le  passage 
de  la  dispersion  et  de  la  multiplicite  des  attache- 
ments  aux  creatures  a  I'unite  et  a  la  fixity  dans 
I'amour  du  Createur.  Cette  uniformity  du  concept 
de  I'amour  depend  directement  de  la  th^orie  6pist6- 
mologique  de  la  similitude  du  monde  sensible  et  du 
monde   intelligible,   participations   k   divers   degres 


(1)  Cf.  ib.,  pp.  72,  100,  106. 

(2)  Institut  in  Decalogum.,  c.  IV,  —  PL.  176,  16  A. 
(3'    Instifnt.  in  Decal.,  c.  IV.  —  PL.  176.  17. 
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d'une  meme  lumiere  divine.  L'amour  de  cupidite  et 
1  amour  de  charite  doivent  etre  semblables,  comme 
les  domaines  de  I'univers  auxquels  ils  se  rapportent 
respectivement.  Cette  theorie  est  finement  exposee 
dans  le  De  Hierarcliia  (1). 

L'unit^  impliquee  dans  l'amour  est  posee  au  terme, 
et  non  au  principe  de  l'amour  comme  chez  Saint 
Thomas  (2).  Ce  dernier,  se  pla(;ant  au  point  de  vue 
metaphysique,  celui  de  I'etre  comme  tel,  ramene 
aussi  tout  amour  a  l'amour  de  soi,  mais  dans  une 
comprehension  beaucoup  plus  large  qui  fait  place 
a  l'amour  de  bienveillance,  comme  a  un  mode  supe- 
rieur  et  naturel  de  l'amour  de  concupiscence. 

Le  Victorin  n'a  pas  depasse  le  point  de  vue  de 
Vexperience  intellectuelle,  du  phenomene  ;  dans  cette 
position.  I'homme  ne  se  considere  pas  comme  partie 
de  I'univers,  il  est  un  individu  parfait  en  face  des 
choses  et  de  DIeu.  Non  seulement  l'amour  proc^de 
de  la  pluralite  vers  I'unification  dans  la  possession 

I    Souverain    Bien,   mais   ce    Bien   n'est   envisage 

le  comme  le  bien  personnel  de  I'individu. 

De  cette  importance  absolue  de  I'individu  procede 
r^RoTsme  apparent  qui  inspire,  au  cours  du  De 
Arrha,  la  discussion  des  t^moignages  de  l'amour  de 


(1)  De  Hier..  I.  Ill,  c.  II.  —  PL.  175.  981-983. 

(2)  C/.  P.  Roussclot.  Pour  I'histoire  du  probleme  Jv* 
l'amour  au  moyen  dge.  ch.  I.  Reitrdge  z.  Gesch.  d.  Phd. 
a.  Mittelalters.  B   VI.  H.  fi.  .Miinster.  1008. 
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Dieu.  II  y  avait  une  r^ponse  immediate  a  donner  : 
c'eflt  6te  de  demander  a  I'ame  de  quel  droit,  partie 
de  la  creation,  elle  r^clamait  un  amour  exclusif  de 
la  part  de  Dieu  en  r^ponse  a  son  amour.  Mais  pas 
plus  sur  le  domaine  affectif  que  sur  le  domaine 
intellectuel,  comme  on  le  verra  bientot,  le  Victorin 
n'a  conQu  le  progres  dans  une  difference  modale 
essentielle  de  I'activite.  Sa  notion  de  I'amour  et  de 
I'intelligence  est  univoque.  L'amour  de  Dieu  et 
I'amour  du  prochain  restent,  non  sans  quelque  subti- 
lite,  au  stade  egocentriste.  Le  desinteressement  indi- 
viduel  en  est  exclu.  Hugues  se  tire  des  difficultes  de 
cette  solution  etroite  du  probleme  de  I'amour  par 
des  raisons  mystiques  et  accidentelles,  plus  que  par 
une  explication  directe.  La  reponse  g6n6rale,  repetee 
dans  le  De  Arrfia,  est  que  I'effusion  universelle  de 
I'amour  de  Dieu  atteint  sans  partage  chaque  h\u  en 
particulier.  Celui-ci  est  done  I'objet  d'un  amour 
personnel  en  reponse  a  son  amour  personnel. 

Le  Victorin  emploie  parfois,  en  parlant  de  I'amour 
du  prochain,  certaines  expressions  qui  feraient  croire 
a  une  inconsequence  dans  sa  pensee(I)  ;  il  nous  dit 
de  vouloir  le  bien  du  prochain  comme  notre  bien,  de 
I'aimer  pour  Dieu  :  n'est-ce  pas  la  introduire  le  con- 
cept d'un  amour  de  bienveillance  et  renoncer  a  la 
these  de  la  reductibility  de  tout  amour  k  la  concupis- 
cence ? 


(1)  Cf.  ibid.,  pp.  71,78. 
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Le  Pere  P.  Rousselot,  rencontrant  des  expressions 
de  ce  genre  dans  un  chapitre  du  De  Sacramentis  (\), 
a  conclu  un  peu  rapidement  k  I'illogisme  (2).  En 
fait,  Hugues  explique  mieux  sa  pensee  en  d'autres 
passages,  elle  est  plus  habile  que  satisfaisante,  sans 
doute,  mais  elle  est  consequente  :  en  vertu  de  I'unifi- 
cation  finale,  c'est  comme  notre  bien  strict  que  nous 
desirons  le  bien  du  prochain.  «  Par  I'amour  de  Dieu, 
tous  adherent  k  un  seal ;  par  I'amour  du  prochain, 
tous  s'unifient  entre  eux  ;  ainsi  ce  qu'un  chacun  ne 
peut  posseder  en  soi  de  celui  auquel  ils  adherent 
tous,  //  le  possede  avec  plus  de  plenitude  et  de  per- 
fection en  autrui ;  le  bien  de  tous  devient  le  bien 
de  chacun  »  (3).  On  reconnaitra  sans  peine  cette 
these  dans  le  De  Arrha.  Nous  souhaitons  au  prochain 
son  plus  grand  bonheur,  ou  la  possession  de  Dieu, 
k  cause  de  la  participation  que  nous  aurons  k  ce 
bonheur  (4).  Telle  expression  un  peu  vague  du  cha- 
pitre incrimine  par  le  Pere  Rousselot  ne  pouvait 
recevoir  d'autre  interpretation  :  nous  aimons  le  pro- 
chain  «  parce  que  notre  bonheur  en  Dieu  est  avec 
lui  »,  autrement  dit  :  «  seralt  incomplet  sans  lui  ». 

Le  point  de  vue  Intellectuel,  qui  entratne  de  la 


(1)  I.  II.  p.  Xm.  c.  VI.  —  PL.  176.  528-531. 

(2)  Op.  cit.  p.  46. 

(3)  Inst,  in  Decal..  c.  IV.  —  PL.  176.  16  CD. 

(4)  C/.  la  description  de  I'union  des  ^lus  dans  la  jouis- 
ince  du  bonheur  celeste:  De  Sacr..  I.  II.  p.  XVIII,  c. 

X.X   —  PL.  176.  617. 
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sorte  le  Victorin  k  I'extreme  oppos6  de  la  position  des 
th^oriciens  de  la  charite  de  pure  bienveillance,  le 
contraint,  par  un  curieux  retour,  a  consid^rer  comme 
essentielle  a  Tamour  la  duality  des  personnes  (1). 
Cette  th^orie  duallste  est  figur6e  dans  le  De  Arrha 
sous  le  symbole  des  fiangailles  (2).  Hugues  ne  s'est 
pas  mefie  de  I'affinit^  de  cette  conception  avec  les 
id6es  de  ses  adversaires  (3).  Sans  doute,  dans  la 
pens^  du  Victorin,  tout  amour  est  amour  de  soi, 
mais  s'aimer,  c'est  aimer  son  bien,  et  ce  bien,  on  le 
trouve  en  autrui.  Hugues  ne  dit  pas,  comme  les 
th^oriciens  de  la  bienveillance,  qu'il  faut  aimer  autrui 
pour  autrui,  cependant,  celui  qu'on  desire,  c'est  bien 
un  autre  que  soi.  Cette  alt^rit^  pure  est  un  corollaire 
de  I'individualisme. 

L'id6e  d'un  «  amour  d'autrui  »  pour  soi  est  moins 
une  th^orie  interm^diaire  qu'une  combinaison  cu- 
rieuse  de  positions  extremes  ;  elle  m^rite  de  retenir 
notre  attention  ;  I'expliquer,  c'est  d^couvrir  le  fond 
et  I'originalit^  de  la  pens^e  de  Hugues  de  Saint- 
Victor. 

Du  fait  qu'il  n'avait  pas  la  tendance  exclusive- 
ment  moraliste  d'un  pur  mystique,  Hugues  n'a  pas 
adopts  cette  distinction  pratique,  commode  et  obvie 
en  ascetisme,  qui,  confondant  I'amour  de  soi  avec  la 


(1)  Cf.  ib.,  p.  64. 

(2)  Cf.  ib.,  p.  68,     note  1. 

(3)  Cf.  P.  Rousselot,  Op.  cit,  II*  partie,  La  conception 
€  extatique  »,  ch.  1,  DualiU  de  Vaimani  el  de  Vaimd  (p.58). 


31 


cupidite  ou  I'amour  d^sordonne,  doit  I'opposer  a 
I'amour  de  Dieu  en  tant  qu'autre.  II  a  considere,  avec 
lint^ret  du  psychologue,  tout  ce  qui  se  passait  en 
lui  ;  il  a  analyse  ce  que  d'autres  s'appliquaient  ex- 
clusivement  a  extirper  ;  des  lors,  il  a  pu  discerner 
ce  fond  comniun  de  toute  affection,  le  desir  de  notre 
bien. 

Mais  le  speculatif,  content  d'avoir  analyse  les 
manifestations  d'amour,  ne  s'est  pas  demande  de 
quelle  reality  sous-jacente  pouvait  proceder  la  ten- 
dance, quelle  unite  absolue  devait  effectuer  ce  d^sir 
d'union.  Cette  unite,  limitee  mais  non  detruite  par 
la  separation  reelle  et  patente,  cette  unite  vivace  mais 
deficiente,  qui,  par  I'acte  d'amour,  tend  a  se  parfaire, 
a  s'achever  dans  la  mesure  du  possible,  Hugues  ne 
I'a  pas  posee,  parce  qu'elle  ne  s'aper^oit  pas  ;  il 
n'a  pas  discern^  la  cause  de  la  condition,  il  en  est 
rest^  a  la  claire  separation  de  I'aimant  et  de  I'aime  ; 
en  quoi  sa  theorie,  toute  descriptive,  est  imparfaite- 
ment  vraie,  comme  celle  qu'il  combat. 

Sa  theorie  est  en  progr^s  sur  celle  de  la  pure 
bienveillance,  parce  qu'elle  est  plus  intelligente, 
moins  interess^e  dans  la  perception  de  la  r^alit^  ; 
mais  parce  qu'elle  n'est  pas  assez  intelligente,  pas 
assez  libre  vis-S-vis  de  I'exp^rience,  parce  que  le 
Victorin  s'applique  au  plaisir  de  voir  plus  qu'au 
labeur  d'induire,  parce  qu'il  est  speculatif,  et  non 
m^taphysicien.  il  reste,  comme  ses  adversaires,  k  la 
surface  du  r^el,  et  sa  tWse  est  plutAt  une  antith^se 
qu'une  synthase.  Seule,  une  deduction  ontologique 
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eut  pu  r6v6ler  pour  fondement  de  I'affection,  mSme 
dans  I'amour  d'autrui,  une  certaine  unite  physique 
dominant  la  separation  (1). 

Progr^s  de  la  sagesse. 

II  nous  est  aise  de  comprendre,  maintenant,  en  quoi 
consiste  cette  possession  beatifiante  cherch6e  dans 
I'amour.  —  Ce  n'est  autre  chose  que  la  vision.  L'ef  fet 
propre  de  I'amour,  c'est  la  sagesse,  ou  «  rintelligence 
des  choses  comme  elles  sont  »  (2).  Dieu  6tant  lumiere, 
et  I'ame,  pure  image  et  participation  de  la  lumiere, 
se  poss6der,  c'est  se  voir  et  voir  toutes  choses  en 
soi  ;  poss^der  Dieu,  c'est  voir  par  la  lumiere  divine 
Dieu  lui-meme  et  toutes  choses  unifiees  en  Dieu  (3). 
La  charity  produit  directement  son  effet  illuminateur, 
parce  qu'il  suffit  de  se  detacher  de  I'adh^rence  aux 
images  sensibles  qui  obscurcissent  la  lumiere  int^- 
rieure  (4)  pour  que  celle-ci  resplendisse  incontinent. 
De  plus  nous  recevons  de  Dieu,  dans  la  mesure  oil 
nous  I'approchons  par  la  charity,  cette  lumiere  unifi- 
catrice  qu'il  r^pand  sur  tous  les  etres. 

Tel  est  le  sens  de  I'expression  traditionnelle,  chere 
au  Victorin  :  la  conversion  au  Cr^ateur  est  le  prln- 


(1)  C/   P.  Rousselot.  Op.  cit.,  p.  14. 

(2)  Erud.  didasc,  i.  VI..  c.  XIV.  —  PL.  176,  809. 

(3)  De  Hier..  I.  II,  c.  I.  —  PL.  175,  955. 

(4)  De  unione  corporis  et  spiritus,  —  PL.  177,  288. 
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cipe  delaT&rme  de  I'ame.  La  forme  ou  la  manifesta- 
tion de  I'ame,  c'est  la  sagesse  ou  la  luminosite,  I'in- 
telligence.  Elle  consiste  en  ce  que  I'llme  contient  en 
soi  la  totalite  de  I'univers,  «  non  en  integrite,  mais 
virtuellement  ou  en  pouvoir  »  c'est-a-dire  que  nous 
avons  la  faculty  d*inserer  I'univers  dans  notre  activite 
consciente  par  la  representation  ;  «  telle  est  la  gran- 
deur de  notre  nature  ;  tous  la  possedent  ^galement 
par  naissance,  mais  tous  ne  la  connaissent  pas  6gale- 
ment.  L'esprit  endormi  par  les  passions  du  corps  et 
abstrait  de  soi-meme  par  les  apparences  sensibles  a 
oubIi6  ce  qu'il  ^tait  ;  il  ne  se  souvient  pas  qu'il  ait 
et^  autre  chose  ;  il  crolt  que  rien  n'existe  hormis  ce 
qu'il  voit  »  (1).  L'important,  c'est  done  de  savoir 
qu'on  salt,  de  prendre  conscience  de  reparation  intel- 
lectuelle,  de  refl^chir  sur  I'exercice  de  la  pens6e,  de 
connaitre  sa  forme.  Nous  retrouvons  partout  le  sp6- 
culatif. 

Quand  cette  sagesse  naturelle  est  obscurcie,  I'^me 
ne  garde  que  sa  faculty  naturelle  de  discemement, 
sans  laquelle  elle  ne  subsisterait  pas  (2)  ;  mais  a 
supposer  mSme  qu'elle  se  trouvflt  r6alis6e  dans  son 
integrity  naturelle,  I'Sme  pourrait  ^tre  consid^r^e 
comme  informe  par  rapport  k  la  forme  6minente 
qu'elle  recevra  lors  de  sa  conversion  amoureuse  au 
Cr^ateur  (3).  La  charite  qui  detache  du  sensible  par 


(1)  Erud.  didasc,  I.  I.  c.  II.  —  PL.  176,  742  D. 

(2)  De  Sacr..  I.  I,  p.  V,  c.  V.  —  PL.  176,  249. 

(3)  Erud.  didasc,  I.  VII,  c.  XXV.  —  PL.  176.  835. 
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r^lection  de  invisible  et  du  divin  laisse  resplendir 
en  liberie  I'eclat  naturel  de  I'ame  et  la  revet  d'une 
participation  de  la  Splendeur  divine  elle-meme. 

Hugues  d^crit  ainsi  I'attitude  de  I'ame  en  6tat  de 
charity  :  «  II  est  une  maniere  d'etre  de  I'ame  bien 
dispos^e  ou,  d'une  part,  elle  se  voit  unie  aux  r^alit^s 
divines  et  comme  recueillie  en  I'unit^,  loin  des  d^chi- 
rures  des  passions,  et,  d'autre  part,  ordonnee  pour 
marcher  en  droite  route  ;  elle  est  unitize  par  la 
dilection  ;  elle  est  ordonnee  par  la  discretion  ;  uni- 
fi^e  en  TUn,  ordonnee  a  I'Un  »  (1).  Cette  conversion 
amoureuse  doit  s'entendre  comme  une  immersion, 
une  transmutation  en  la  Sagesse  divine. 

«  La  vertu  unifique  qui  recueille  ce  qui  est  dis- 
perse, qui  rassemble  ce  qui  est  diversifi^  et  fait  I'un 
dans  le  multiple,  nous  convertit  en  nous  restituant, 
en  nous  reformant,  nous  qui  auparavant  etions  eioi- 
gn^s  (aversi)  par  la  dissemblance,  disperses  (diversi) 
par  la  multiplicity,  pervertis  (perversi)  par  la  de- 
pravation. Cette  vertu,  dis-je,  nous  convertit  h  I'unite 
accueillante  du  Pere,  k  la  simplicity  d^ifique.  La  Lu- 
miere  du  Pere,  invisible  en  soi  et  proc^dant  ^  la 
manifestation,  nous  trouve  vides  et  prives  du  vral 
bien  ;  elle  s'infuse  en  nous  et  nous  remplit  selon 
notre  vertu  et  notre  capacity  particuliere,  et  lors- 
qu'elle  nous  a  remplis,  elle  nous  convertit,  pour  que 
nous  ne  nous  ecartions  pas  du  P^re,  mais  que  nous  le 


(1)  De  Hier.,.  I.  II,  c.  I.  —  PL.  175.  950  D.  —  951  A. 
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contemplions  dans  la  meme  ressemblance,  dans  la 
meme  image,  sans  que  nos  coeurs  se  detournent  de 
lui,  Elle  nous  remplit  done  en  nous  illuminant  ;  elle 
nous  convertit  en  faisant  de  nous  des  lumieres  *  (1). 
Par  le  fait  de  cette  participation  de  la  sagesse,  la 
charite  nous  eleve  a  Dieu  ;  aussi  est-elle  dite  anago- 
gique,  c'est-a-dire,  6levante  ;  mais  elle  nous  unit 
aussi  au  prochain  :  la  Sagesse,  la  Luml^re  divine  est 
unifique  (2). 

L'intelligence  sumaturelle,  «  le  rayonnement  de  la 
divine  illumination,  multipli^  soit  par  la  distribution 
des  dons  spirituels  qui  la  communiquent  a  lintime 
des  ames,  soit  par  la  variety  des  enseignements  mys- 
tiques qui  I'exposent  a  I'ext^rieur  dans  la  Sainte 
Ecriture,  s'avance.  procede  a  I'illumination  des  coeurs, 
et  du  dedans,  par  I'aspiration  dont  il  les  remplit,  et 
du  dehors,  par  les  instructions  que  ce  rayonnement 
leur  infuse  au  cours  du  Texte  Sacr6  ;  et  cependant  il 
reste  en  soi-meme...  il  est  fix6  uniform^ment  en  son 
immuable  ressemblance...  Lorsqu'il  s'^tend  a  tous, 
lorsqu'il  nous  dclaire  tous  et  fait  de  nous  des  lumieres 
de  sa  lumi^re.  il  nous  fait  un  comme  lui  est  un.  II 
n'y  a  qu'une  seule  illumination  de  tous,  une  seule 
ressemblance,  une  seule  forme,  ou  tous  ceux  qu'elle 
^clalre  deviennent  un  par  elle.  Telle  est  I'oeuvre  de  la 
Sagesse  divine,  une  et  simple  dans  le  Pire,  multipli^ 


(1)  De  Hier.,  I.  II.  c.  I.  —  PL.  175.  938  A. 

(2)  De  Hier.,  I.  I!,  c.  I  —  PL.  175,  944  D. 
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sans  division  et  unificatrice  sans  confusion  dans  nus 
ames  »  (1). 

La  sagesse  parfaite,  ou  la  conscience  de  Dieu  dans 
rintelligence,  tel  est  done  ie  terme  de  la  creation. 
L'oeuvre  divine  est  une  manifestation  de  I'intelligence 
divine.  Cette  intelligence,  cette  lumi^re,  c'est  iden- 
tiquement  la  bont6,  ou  la  raison  d'aimer  Dieu,  et 
I'unit^,  ou  le  terme  de  cet  amour. 

II  semble,  a  la  lecture  de  certaines  pages,  que  le 
Victorin  convolve  la  creation  comme  un  acte  immense 
de  speculation,  analogue  a  la  pensee  humaine.  L'une 
et  I'autre  descendent  vers  le  divers  des  616ments 
inferieurs,  que  l'une  cr6e  et  que  I'autre  ne  fait  que 
decouvrir  semblables  a  elles-memes  ;  l'une  et  I'autre 
per^oivent  cette  similitude,  Dieu,  par  la  hi^rarchie 
des  etres  intelligents,  qui  sont  de  vivantes  pensees, 
I'esprit  humain,  par  ses  contemplations  du  monde. 
Alors  commence  I'ascension  ou  le  retour  au  principe 
de  I'intelligence.  Ce  retour  ne  consiste  pas  dans  la 
confusion  des  etres  en  leur  principe,  mais  dans  I'acti- 
vit6  par  laquelle  ils  le  comprennent.  De  meme  que 
I'esprit  humain  trouve  sa  supreme  delectation  dans 
I'intelligence  de  lui-meme  par  del^  le  particulier  de 
ses  actes,  Dieu  d^couvre  par  la  grSce  aux  ^tres 
intelligents,  sans  les  supprimer  comme  pensees  par- 
ticulieres,  la  lumi^re  principale  d'ou  ils  procedent,  et 
cette  lumiere  devient  I'objet  de  leur  eternelle  f^li- 
cit6  (2). 


(1)  De  Hier.,  1.  11,  c.  I.  —  PL.   175.  944  D. -945  C. 

(2)  Cf.  De  Hier,  I.  I.  —  PL.  175,  923-934. 
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L'homme  se  reflete  dans  tout  ce  qu'il  con^oit  : 
Hugues  a  projet6  sur  I'ensemble  de  I'univers  la  vie 
intellectuelle  qui  iabsorbait  d^licieusement  en  lui- 
meme.  Sa  mentalite  peut  done  se  resumer  dans  le 
desir  de  la  speculation  parfaite,  d6sir  au  depart, 
speculation  au  terme  ;  il  nous  reste  k  examiner  la 
route  qu'il  a  suivie.  La  route  est  a  la  fois  une  direc- 
tion et  un  trajet  effectif  ;  nous  pouvons  separer  ces 
deux  aspects,  et  decrire  brievement  I'orientation  in- 
trospective de  I'ascese  hugonienne,  avant  d'en  ^non- 
cer  les  elements  caract^ristiques. 


Interiorite  ascendante. 

Le  Soliloque  nous  decrit  precisement  I'eievation 
speculative.  Au  debut,  I'oeil  corporel  (1)  seul  est  grand 
ouvert,  a  cause  de  I'attachement  aux  choses  sensibles. 
Dans  cet  etat.  Tame,  distraite,  ne  peut  bien  se  voir, 


(I)  La  theorie  des  trois  yeux  est  une  conception  origi- 
nale  du  Victorin;  eile  a  joui  d'une  appreciable  faveur  au 
moyen  age  (C/.  H.  Ostler.  Die  Psychologic  Hugos  von  St. 
Viktor.  Beitroge  z.  Gesch.  d.  Phil  d.  Mittelalters.  B.  VI, 
H.  1,  S.  121,  Munster,  1906).  En  voici  I'dnonce,  tel  qu'on 
le  trouve  dans  le  commcntaire  du  De  Hierarchia  (1.  Ill, 
c.  11.  —  PL.  175,  976.): 

«  II  y  a  trois  yeux,  I'oeil  de  4a  chair,  I'oeil  de  la  raison 
et  I'oeil  de  la  contemplation.  L'oeil  de  la  chair  est  ouvert, 
I'oeil  de  la  raison  est  chassieux.  I'oeil  de  la  contemplation 
est  ferme  et  aveugle.  Par  I'ceil  de  la  chair  on  voit  le  mon- 
de  et  ce  qui  t"^*  ''r>»i«^  '"  monde;  par  I'oeil  de  la  raisotj, 
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le  regard  de  la  raison  est  trouble  ;  un  detachement 
provisoire  I'amene  indirectement,  par  le  spectacle 
de  la  subordination  du  monde,  a  croire  a  son  excel- 
lence et  a  renoncer  a  la  prostitution  de  son  amour 
k  ces  objets  exterieurs  indignes  d'elle  ;  alors  I'ame 
peut  se  d^couvrir  k  elle-meme  ses  beaut^s  ;  dans 
son  entliousiasme  il  lui  tarde  de  voir  s'ouvrir  aussi 
Tceil  de  la  contemplation  divine. 

Mais  soudain,  voici  que  sa  decheance  lui  est  r6v^- 
16e  ;  Toeil  de  la  contemplation  restera  ferm^  tant 
qu'elle  gardera  les  traces  de  ses  peches.  La  contem- 
plation, dont  le  desir  est  rendu  plus  ardent  par  la 
connaissance  du  bienfait  de  la  RMemption,  est  objet 
d'esp6rance  ;  elle  viendra  au  terme  de  la  preparation 
diligente.  Les  premices  en  sont  donn6es  a  I'ame 
dans  I'extase  :  elle  s'y  d^couvre  confondue,  alteree 
d6jci  en  I'unit^  de  la  divine  lumiere,  selon  un  mode 
tout  intellectuel,  mais  encore  bien  imparfait. 

Hugues  I'avait  promis  dans  son  Prologue,  il  r^v^- 
lerait  le  chemin  des  joies  superieures.  Ce  chemin 


rSme  et  ce  qui  est  dans  I'Sme;  par  roeil  de  la  contempla- 
tion, Dieii  et  ce  qui  est  en  Dieu.  L'ceII  de  la  chair  d^couvre 
i  rhomme  ce  qui  est  hors  de  lui,  I'cEil  de  la  raison,  ce  qui 
est  en  lui,  Toeil  de  la  contemplation,  ce  qui  lui  est  inte- 
rieur  et  superieur...  Ceux  qui  poss^dent  I'esprit  de  Dieu 
et  Dieu  lui-meme,  ceux-la  voient  Dieu:  I'oeil  divin  est 
Claire  chez  eux;  ils  sentent,  non  pas  en  autrui,  ni  selon 
autrui,  ce  qu'il  n'est  pas,  mais  lui-meme,  et  en  lui-meme, 
son  essence  et  sa  presence.  Mais  ceci  ne  peut  s'exprimer; 
c'est  ineffable,  impensable;  cela  se  perQoit  sans  s'expri- 
mer ».  (C/.  De  Sacr.  I.  I,  p.  X,  c.  II.  —  PL.  176,  329-330) 
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c'est  done  Vinteriorisation  croissante  de  I'activite. 
La  lumiere  beatifiante  est  au  dedans. 

«  La  parabole  de  I'Evangile,  nous  dit-ii,  compare 
le  Royaume  des  Cieux  a  un  tresor  cache  dans  un 
champ.  Le  royaume  de  Dieu,  c'est  la  vie  eternelle. 
La  vie  eternelle,  c'est  le  Christ.  Le  Christ,  c'est  la 
sagesse.  La  sagesse,  c'est  le  tr6sor. 

«  Et  ce  tr6sor  est  cache  dans  le  champ  du  coeur 
humain,  la  oil  I'homme  a  ete  fait  k  I'image  et  a  la 
ressemblance  de  son  Createur.  Le  coeur  de  I'homme  a 
et^  fagonne  de  telle  sorte  que  la  divine  Sagesse  s'y 
reflete  comme  dans  un  miroir  ;  elle  qui  ne  pouvait 
se  laisser  voir  en  elle-meme,  elle  s'y  est  montr^e 
visible  comme  dans  son  image. 

«  La  grande  dignity  de  I'homme,  c'est  de  porter 
I'image  de  Dieu,  de  pouvoir  sans  cesse  regarder  sa 
face  en  lui-meme  et  se  le  rendre  toujours  present 
par  la  contemplation.  Mais  apr^s  que  notre  premier 
pere,  enfreignant  la  defense  et  touchant  au  bien 
prohib^.  eut  eparpill^  sa  jouissance  Ici-bas,  la  pous- 
siere  du  p^che  accumul^e  sur  le  coeur  humain  d^roba 
ce  pr^cieux  tresor  k  nos  yeux  ;  les  t^n^bres  de  I'igno- 
rance  s'^tendirent  comme  un  voile  pour  intercepter 
la  lumidre  de  la  sagesse  ».  (1) 

II  faudra  done  toujours  partir  du  monde  ext^rleur 
pour  connattre  ;  mais  I'lddp,!,  I'attitude  sage,  sera  de 


(1)  De  Area  morali..  I.  ill.  c.  VI.  —  PI.    176.  651  D  — 
652  A. 
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le  considerer  comme  une  manudnction  (1)  a  la  con- 
templation de  I'invisible  ;  la  consideration  des  choses 
doit  etre  61evante  ;  elle  le  devient  quand  elle  s'inspire 
de  I'amour  electif  du  plus  grand  bien  et,  comme  tel, 
principe  de  sagesse. 

«  Dans  les  notions  spirituelles  et  invisibles,  lors- 
qu'on  dit  «  supreme  »  on  ne  veut  pas  signifier  quel- 
que  chose  qui  serait  place  sur  quelque  sommet  dans 
I'espace  ou  bien  au  haut  du  ciel,  mais  ce  qu'il  y  a  de 
plus  intime.  Monter  a  Dieu,  c'est  done  entrer  en  soi  ; 
plus  encore,  c'est  en  quelque  sorte  se  traverser  inef- 
fablement  au  plus  intime  de  soi-meme.  Celui  qui, 
entrant  en  soi,  se  p^netre  et  se  transcende,  pour  ainsi 
parler,  celui-la  s'eleve  vraiment  h  Dieu.  Mais  quand 
I'homme,  par  ses  sens  charnels,  sort  avec  concupis- 
cence vers  le  visible,  le  transitoire,  le  caduc,  alors  il 
descend  de  la  dignite  de  sa  nature  comme  a  ce  qu'il 
y  a  de  plus  bas  et  de  plus  abject  »  (2). 

Au  fond,  si  le  Victorin  cherche  la  lumiere  en  lui 
seul,  c'est  que  pour  lui  I'intelligence,  c'est  la  vision. 
L'etre  qu'il  contemple,  c'est  I'etre  concret  ;  or  parmi 
les  etres  concrets,  le  plus  manifeste  est  I'acte  pro- 
pre  du  sujet  mental,  car  les  etres  sont  clairs  k  I'esprit 
en  raison  de  leur  proximity  mat^rielle,  ou  de  leur 
proximity  ideale,  c'est-a-dire  de  leur  similitude  ;  et 
rien  n'est  plus  proche,  rien  n'est  plus  semblable  k 


(1)  De  Hier.,  I.  II,  c.  I.  —  PL,  175.  948  A. 

(2)  De  vaniiate  mundi,  1.  M.  —  PL.  176.  715. 
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rintelligence  qu'elle-meme.  S'il  s'^tait  preoccupy  de 
la  v^rite  plus  que  de  la  clarte,  il  aurait  songe  a 
sortir  de  I'horizon  subjectif,  il  aurait  pu  etendre  en 
profondeur  et  en  ampleur  le  champ  de  son  interet. 
II  se  serait  transcende,  non  plus  seulement  pour 
atteindre  Dieu,  mais  pour  se  saisir  lui-meme  dans 
ses  principes  et  tirer  de  lui-meme  les  simples  ele- 
ments de  I'universelle  verite. 

Mais  k  chacun  son  m^rite.  Hugues  est  un  artiste  de 
la  pensee  ;  il  I'aime,  nous  I'avons  vu,  comme  le  terme 
parfait  de  la  glorification  divine,  comme  I'^bauche 
de  I'union  celeste.  Ne  nous  confiera-t-il  pas  son 
intense  joie  de  reproduire  en  sa  pensee  la  vie  de  la 
Sainte  Trinite  (1)  ? 

En  resume  :  «  La  sagesse  est  la  forme  du  bien  par- 
fait ^  (2).  «  L'amour  de  la  sagesse,...  de  cette  sagesse 
sans  indigence,  esprit  vivace,  raison  premiere  et  uni- 
que de  tout,...  c'est  I'illumination  de  rintelligence 
par  la  pure  Sagesse,  c'est  le  retrait,  le  rappel  de 
I'clme  k  elle-meme  ;  le  d^sir  de  la  sagesse,  c'est 
l'amour  de  la  Divinity  et  de  son  pur  esprit...  De  \k 
naissent  la  v^rit^  des  sp^ulations  et  des  pens^es,  la 
pure  et  sainte  candeur  des  actions  »  (3). 


(1)  Erud.  didasc  .  I.  VII.  c.  XXI.  —  PL.  176.  831. 

(2)  Erud.  didasc,  I.  1.  c.  IL  —  PL.  176,  741  C. 

(3)  Erud.  didasc,  I.  I,  c.  ML  —  PL.  176,  743. 
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Ascese  speculative. 

L'ascese  chretienne  consiste  dans  la  mise  en  col- 
laboration de  ces  deux  facteurs  de  perfection,  pen- 
see,  action,  sous  I'influence  de  la  grace.  La  perfec- 
tion, con^ue  comme  une  limlte,  est  i'identite  pratique 
de  la  pensee  et  de  Taction  sous  Temprise  de  la  grace. 
On  peut  deviner  lequel  des  deux  616ments  jouera  le 
role  significatif  dans  la  spirituality  du  Victorin. 
Toute  I'originalit^  d'un  ascetisme  orthodoxe  consiste 
dans  le  mode  de  combinaison,  dans  le  deploiement 
harmonieux  de  ces  deux  ailes  de  I'effort  humain, 
action  et  pensee. 

Nous  essayerons  de  deceler  cette  originality  aux 
etapes  successives  de  la  montee  spirituelle,  telle  que 
la  congoit  Hugues  de  Saint-Victor. 

«  La  vie  des  justes,  ecrit-il,  s'exerce  ici-bas  de 
quatre  fagons,  pareilles  k  quatre  degr6s  qui  I'^levent 
k  la  perfection  future  ;  ce  sont  la  lecture  ou  la 
doctrine,  la  meditation,  I'oraison,  Top^ration.  Vient 
ensuite  la  contemplation,  tel  un  fruit  terrestre  des 
exercices  precedents,  ou  Ton  goQte  a  I'avance  la 
recompense  future  des  bonnes  oeuvres...  La  lecture 
convient  aux  commengants..,  elle  donne  Tintelligence; 
la  meditation  procure  la  prudence  ou  le  conseil, 
I'oraison  supplie,  I'operation  cherche,  la  contempla- 
tion trouve. 

«  Si  vous  lisez,  si  vous  avez  rintelligence.  et  si 
dej^  vous  savez  ce  que  vous  avez  k  faire,  le  bien  est 
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ebauche,  mais  ceia  ne  suftit  pas  ;  vous  n'etes  pas 
encore  parfait  ;  montez  a  ia  cime  du  conseil,  meditez 
comment  vous  pourrez  executer  le  devoir  que  vous 
connaissez.  Beaucoup  ont  la  science  :  il  en  est  peu 
qui  sachent  comme  il  faut  savoir. 

€  De  nouveau,  le  conseil  de  I'homme  est  inefficace 
et  intirme  sans  le  secours  divin  ;  elevez-vous  done  a 
I'oraison,  implorez  le  secours  de  celui  sans  qui  vous 
ne  pouvez  accomplir  aucun  bien.  Demandez  que  sa 
grace,  apres  vous  avoir  pr^venu  de  ses  lumieres, 
soutienne  aussi  vos  pas  dans  le  chemin  de  la  paix, 
qu'elle  conduise  jusqu'aux  bonnes  ceuvres  effectives 
ce  qui  n'est  encore  que  dans  la  volonte.  II  vous  reste 
ensuite  a  vous  mettre  a  la  besogne,  pour  meriter  de 
recevoir  ce  que  vous  demandez  dans  la  priere.  C'est 
avec  vous  que  Dieu  veut  agir  ;  il  ne  vous  force  pas. 
il  vous  aide.  Si  vous  agissez  seul,  vous  ne  pouvez 
rien  mener  a  terme  ;  si  Dieu  seul  agit,  vous  ne 
m^ritez  rien.  La  bonne  action  est  le  chemin  de  la  vie  ; 
allez-y  avec  courage.  Ce  chemin  regoit  sa  recompense 
chaque  fois  que,  fatigues  du  labeur,  nous  sommes 
illumines  par  le  celeste  regard  de  la  grace  pour 
gouter  et  voir  comme  le  Seigneur  est  bon.  Ainsl. 
comme  nous  I'avons  dit  plus  haut.  ce  que  I'oraison 
recherche,  la  contemplation  le  trouve. 

«  Vous  le  voyez  done,  c'est  par  I'ascension  de  ces 
divers  degres  que  vient  la  contemplation  ;  celui  qui 
demeure  en  deqh  ne  peut  etre  parfait.  Notre  propos 
doit  done  toujours  fitre  de  monter  ;  mals.  6tant  donn^ 
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la  mutability  de  notre  vie,  nous  ne  pouvons  nous 
fixer  dans  un  etat  ;  nous  devons  done  revenir  fre- 
quemment  aux  exercices  passes  :  pour  ne  pas  d^choir 
de  ce  que  nous  sommes,  nous  revenons  sur  nos  pas. 
Ainsi  I'homme  courageux  dans  Taction  prie  pour  ne 
pas  faillir  ;  rhomme  de  priere  qui  craint  I'illusion 
medite  ce  qu'il  doit  demander,  et  quand  parfois  il  se 
defie  de  sa  propre  prudence,  il  recourt  h  la  lecture. 
II  arrive  done  que,  iTialgr6  notre  volont6  eonstante 
de  monter,  la  n^cessite  nous  force  de  temps  a  autre 
a  descendre...  »  (1).  C'est  ce  qui  va  se  passer  au 
cours  du  Soliloque.  Nous  y  retrouverons  les  divers 
moments  de  ce  circuit. 

Le  Victorin  est  un  des  rares  spirituels  qui,  depen- 
dant en  cela  de  la  tradition  platonicienne,  considerent 
Vitude  comme  un  exercice  asc^tique.  L'^tude,  d'apres 
lui,  est  le  premier  pas  dans  le  chemin  de  la  perfection, 
et,  pour  un  religieux,  elle  ne  peut  etre  qu'un  premier 
pas.  Cette  6tude,  ou  plut6t  cette  information  sur  le 
monde,  les  Saintes  Ecritures  et  la  doctrine  des  P^res 
de  I'Eglise,  Hugues  en  parle  d'exp^rience  ;  il  la  sou- 


(1)  Erud.  didasc,  1.  V,  c.  iX.  —  PL.  176,  797.  —  Nous 
n'entrerons  pas  dans  I'exposd  d^taill^  des  particularit^s 
de  la  methode  spirituelle  du  Victorin.  Le  lecteur  en  trou- 
vera  dans  La  spirituality  chr^tienne  de  I'abb^  P.  Pourrat 
un  excellent  expos^,  auquel  nous  ne  saurions  ajouter  quel- 
que  chose  sans.sortir  du  cadre  de  cette  introduction  (t.  II, 
ch.  IV.  Gabalda.  1921).  Nous  indiquerons  au  cours  du 
texte  les  principaux  moments  de  la  succession  de  ces 
exercices. 
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haite  aussi  universelle  que  possible  :  c  Apprenez 
tout,  d^clare-t-il  a  ses  Aleves,  vous  verrez  bien  plus 
tard  que  rien  n'est  superflu  »  (1).  Mais  t'etude  du 
religieux  n'est  que  le  moyen,  le  pr^liminaire  de  la 
perfection  ;  «  elle  est  pour  les  commen9ants  »  (2) 
D'ailleurs,  elle  requiert  des  dispositions  vertueuses, 
telies  ces  qualites  qu'un  sage  (3),  interrog6  sur  la 
maniere  d'etudier,  enongait  en  ces  termes  :  «  Un 
esprit  humble,  la  passion  de  chercher,  la  vie  calme, 
la  reflexion  silencieuse,  la  pauvret6  (4),  la  terre 
^trang^re  ».  Celui-la,  conclut  le  Victorin,  connaissalt 
le  dicton  :  «  les  moeurs  parent  la  science  »  (5). 

Le  r61e  strictement  asc6tique  attribu6  k  I'^tude 
explique  la  sev^rite  de  ce  savant  k  regard  de  ses 
confreres  qui  absorbent  toute  leur  activity  dans  cette 
sagesse   inferieure   (6),   qui    ne   I'ordonnent    pas   k 


(1)  Erud.  didasc,  I.  VI.  c.  III.  —  PL.  176,  800  C- 
801   A. 

(2)  Erud.  didasc.  I.  V.  c.  VIII.  —  PL.  176.  796  D. 

(3)  Probabiement  Bernard  de  Silvestris.  son  contem- 
porain,  dont  on  rapporte  cette  Enumeration  des  «  clefs  » 
de  la  sagesse: 

Mens  humilis,  stadium  quaerendi,  vita  quieta, 
Scrutinium  taciturn,  paupertas,  terra  aliena: 
Haec  reserare  solent  nonnulla  obscura  legenti. 
Cf.  H.  Bremond,  L'Humanisme  divot,  p.  6. 

(4)  Hugues  consacre  un  chapitre  de  ses  Eruditiones  k 
chacune  de  ces  dispositions.  Detail  suggestif.  il  a  substi- 
tuE  parcitas  h  paupertas  (Erud.  didasc,  I.  III.  c.  XIX.  — 
PL    176.  777). 

(5)  Erud.  didasc.  I.  III.  c.  XI IL  —  PL.  176,  773. 

(6^  De  Sacr..  Prohgus,  c.  VI.  —  PL.  176.  185.  —  Cf. 
De  Vanitate  mundi.  I.  I.  —  PL.  176.  709  C-712. 
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I'acquisition  dune  lumiere  superieure.  Le  monde  en- 
tier  n'est,  en  effet,  qu'un  symbole,  il  est  destine, 
moins  k  nous  servir,  qu'a  nous  instruire  (1).  Un 
symbole,  c'est  «  une  combinaison,  une  adaption  de 
formes  sensibles,  en  vue  de  signifier  une  realite 
invisible  »  (2).  1!  en  est  d'artificiels,  il  en  est  surtout 
de  naturels.  Ecoutons  plutot  le  Victorin  nous  dire 
comment  il  acheve  son  ^tude  du  monde  ou,  en  d'au- 
tres  termes,  ce  qu'il  entend  par  une  meditation.  Nous 
saurons  sous  quelle  inspiration  fut  6crit  ce  De  Arrha, 
qui  suppose  une  formation  intellectuelle  si  achev6e  ! 
«  La  beaute  des  creatures  est  parfaite  sous  les 
aspects  les  plus  nombreux  et  les  plus  varies...  Si 
quelqu'un  etait  a  meme  de  les  examiner,  il  y  trou- 
verait  un  admirable  reflet  de  la  sagesse  de  Dieu. 
Oh  !  Si  je  pouvais  etre  aussi  subtil  a  les  percevoir, 
aussi  competent  pour  les  exprimer,  que  je  puis  etre 
ardent  a  les  aimer  !  J'y  prends  plaisir,  car  il  est 
souverainement  doux  et  agr6able  de  traiter  souvent 
de  ces  beaut^s  ;  les  sens  y  sont  instruits  par  la 
raison,  Tame  se  d^lecte  dans  la  suavity,  et  le  coeur 
s'^prend  d'emulation  ;  avec  le  psalmiste,  stup6faits 
et  ravis,  nous  nous  exclamons  :  «  Que  vos  ceuvres 
sont  grandes.  Seigneur !  Vous  avez  op6r6  toute  chose 
dans  votre  sagesse  !  »  (3),  ou  encore  «  Vous  m'avez 


{\)  De  Sacr.,  1.  I,  p.  I,  c   HI.  —  PL.  176,  188. 

(2)  De  Hier.,  I.  Ill,  c.  II.  —  PL.  175,  960. 

(3)  Ps.  103.  v.  24  (VulgX 
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delecte  dans  votre  ouvrage  ;  j'exulterai  devant  I'oeu- 
vre  de  vos  mains  !  Que  vos  pensees  sont  profondes, 
Seigneur  !  L'insense  ne  les  connatt  pas,  le  fou  ne  les 
comprend  pas  »  (1).  Tout  cet  univers  sensible  est 
comme  un  livre  ecrit  de  la  main  de  Dieu...  Chaque 
creature  est  une  image  que  n'a  pas  inventee  le  caprice 
humain,  mais  que  le  bon  plaisir  divin  a  pos^e  pour 
manifester  la  sagesse  invisible  de  Dieu.  Et  comme 
I'illettre  qui  voit  un  livre  ouvert  regarde  les  images  et 
ne  comprend  pas  les  caracteres,  ainsi  l'insense, 
«  I'homme  animal  »,  qui  «  ne  per^oit  pas  ce  qui  est 
de  Dieu  »  (2),  voit  dans  ces  creatures  I'aspect  super- 
ficiel,  mais  il  n'en  comprend  pas  la  raison  intime. 
Au  contraire,  I'homme  spirituel,  qui  peut  discerner 
toute  chose...  con^oit  les  merveilles  de  la  sagesse 
cr^atrice,...  il  entrevoit  les  profondeurs  de  la  pensee 
divine  »  (3). 

Ainsi,  la  meditation  aboutit  immWiatement  k  une 
contemplation  admirative  des  attributs  divins  ;  de 
ces  attributs,  Hugues  veut  une  vue  claire  ;  c'est  pour- 
quoi  il  a  recours  aux  objets  sensibles,  dent  le  spec- 
tacle est  le  point  de  depart  oblige  de  la  connaissance 
de  nous-memes  et  de  Dieu  (4). 

Jusqu'ici  I'asc^tisme  du  Victorin  nous  a  paru  tout 
Intellectuel  :  Taction  n'est  qu'une  recherche  de  la 
vue  de  Dieu  et,  nous  venons  de  le  remarquer,  d'une 


(1)  Ps.  91.  V.  5-7  {Vulg.y 

(2)  /.  Cor.  II.  14. 

(3)  Erud.  didasc,  I.  VII,  c.  IV.  —  PL.  176,  813-814. 

(4)  C/.  De  unione  corp.  et  spir.  —  PL.  177,  285-288. 
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vue  concrete  dans  un  symbole  sensible.  Hugues  ne 
se  soucie  guere  de  I'abstraction  conceptuelle,  it 
s'el^ve  d'une  representation  concrete  du  sensible  k 
une  autre  representation  concrete,  mais  intellectuelle, 
de  Dieu,  le  supreme  intelligible  ;  car  c'est  bien  dans 
la  conscience  de  son  intellection  que  se  repose  le 
speculatif,  dans  une  vue  capable  de  Vemouvoir  d'ad- 
miration. 

Hugues  nous  a  d6clar6  plus  haut  le  but  directif 
de  la  meditation  (1)  ;  cette  direction  est  tout  indi- 
qu6e  :  I'admiration  va  s'associer  au  d^sir  de  voir 
Dieu  en  lui-meme  :  Voil^  I'essence  de  Voraison  hugo- 
nienne  :  c'est  un  d^sir  admiratif  de  la  plenitude  de 
Dieu.  On  comprend  ici  la  signification  relevee  de  son 
amour  de  concupiscence,  sa  subordination  complete 
au  terme  speculatif  de  sa  spirituality,  en  un  mot,  sa 
raison  d'etre.  Observons  de  nouveau,  k  ce  degr^  de 
I'oraison  ou  de  I'affection,  la  preponderance  formelle 
de  I'admiration,  c'est-a-dire,  de  I'eiement  pensee,  sur 
reiement  action,  le  desir.  Observons  aussi  des  main- 
tenant  la  remarquable  unite  d'une  vie  spirituelle  dont 
nous  sommes  loin  d'avoir  decouvert  toutes  les  riches- 
ses.  toute  I'harmonieuse  complexite.  II  n'est  pas 
difficile  de  comprendre  que  le  Victorin  se  soit  epris 
d'une  telle  vie,  d'une  telle  pensee,  et,  S  son  insu,  d'une 
telle  personnalite. 

Le  desir  efficace  et  la  gr^ce  imploree  de  Dieu  por- 


(1)  C/.  ib.,  pp.  42-43. 
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tent  lame  a  ['operation,  lei  du  moins,  allons-nous 
decouvrir  quelque  relief  donne  k  I'activite  ? 

11  est  a  remarquer,  tout  d'abord,  que  Taction,  a 
son  degre  propre,  n'est  qu'un  moyen,  une  preparation 
a  la  contemplation  ;  ce  n'est  pas  une  associee,  c'est 
une  servante.  Diverses  consequences  suivent  n^ces- 
sairement. 

La  premiere,  c'est  I'absence  d'une  synthase  de 
I'exercice  des  vertus.  Cette  lacune  est  d'autant  plus 
significative  que  les  tendances  intellectuelles  du  Vic- 
torin  sont  nettement  systematistes,  et  qu'on  trouve 
dans  ses  ecrits  d'excellentes  pens^es  sur  les  diff^ren- 
tes  vertus.  11  est  remarquable,  en  particulier,  que  son 
individualisme  theorique  ne  I'empeche  pas  de  donner 
en  pratique  la  plus  grande  importance  a  la  charity 
a  regard  du  prochain  (1).  L'id^e  du  service  divin  ne 
se  presente  pas  comme  le  mobile  premier,  inspirateur 
de  I'ascese.  Hugues  nous  detaille  le  divers,  la  mati^re 
du  service  de  Dieu  ;  il  y  voit  des  moyens  sagement 
ordonn^s  par  le  Createur  a  notre  sanctification  et 
que,  par  consequent,  il  est  opportun  de  suivre.  D'au- 
tres  au  contraire,  font  abstraction  de  la  valeur  sanc- 
tificatrice  particuli^re  des  pr^ceptes  divins,  pour  ne 
les  observer  qu'en  la  consideration  g^n^rale  de  leur 
principe  ;   ils  regardent  le  service  divin  comme  le 


(1)  Cf.  Expositio  in  Reg.  S.  Aug,  —  PL.  176,  88L 
Hugues  declarera  encore  que  «  toute  vertu  precede  de 
Vobiissance  *  (De  Sacr.,  I.  I.  p  XII.  c.  VI.  —  PL.  176. 
352  D). 

D.  F.  4 
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trait  d'union  principal  entre  I'^me  et  Dieu.  La  con- 
templation peut  alors  devenir  un  certain  6tat  habl- 
tuel,  independant  des  faveurs  intermittentes  (1)  ;  dans 
I'id^e  du  Victorin,  celle-ci  revet,  au  contraire,  le 
caractere  d'un  ph^nomene  extraordinaire  et  passa- 
ger  :  c'est  bien  ainsi  qu'il  la  d^crit  ^  la  fin  du 
De  Arrha. 

L'action  proprement  dite  n'est  done  pas  synthc- 
tis^e  ;  et  en  quoi  consiste-t-elle  ?  En  general  I'effort 
du  Victorin  s'est  port6  sur  la  circonspection,  ou  sur 
la  moderation  des  actions  ordinaires.  Les  instructions 
aux  novices  en  sont  un  traits  pratique.  La  circon- 
spection est  un  fruit  de  la  meditation,  corr^latlf  k 
I'orientation  vers  la  vision  divine  (2).  Encore  une 
fois,  meme  dans  Taction  c'est  I'aspect  intellectuel 
d'ordre  qui  fixe  I'attention. 

Le  Victorin  ne  prescrit-il  done  aucune  pratique  ? 
Sans  doute,  mais  avec  I'^tude  et  la  meditation,  toutes 
ces  pratiques  se  r^sument  h  peu  pr^s  dans  la  fr^- 
quentation   des  socrements  et   dans   I'usage  de   la 


(1)  Nous  aurons  I'occasion  de  le  faire  observer  a 
propos  d'un  passage  du  Soiiioque,  cet  etat  unitif  de  con- 
templation tr^s  simple,  dont  jouissent  pour  Tordinaire  les 
ames  toutes  preoccupies  d'obeir  a  la  grace,  est  connu 
du  Victorin;  mais  c'est  k  peine  s'i!  y  prend  garde.  Cette 
inadvertance  trahit,  elle  aussi,  I'attitude  speculative  qui 
oriente  I'attention  vers  les  elements  les  plus  voyants  de 
I'experience  intellectuelle. 

(2)  C/.  note  1.  p.  111. 
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liliirgie  ecclesiastique  (1).  La  raison  de  cette  prefe- 
rence est,  au  fond,  toujours  la  meme.  Les  sacrements, 
en  nous  contraignant  de  recourir  a  la  matiere,  sont 
pour  notre  esprit  rebelle  a  I'amour  de  Dieu,  la  plus 
juste  et  la  plus  salutaire  humiliation.  Par  ces  memes 
realit^s  sensibles  qui  I'ont  ecart^  de  la  pure  contem- 
plation Dieu  ramene  k  lui  I'homme  dechu.  Les  sacre- 
ments sont  un  article  de  I'^conomie  de  la  Redemption 
qui  nous  restaure  et  nous  ramene  a  la  vue  de  Dieu, 
a  la  vraie  sagesse,  par  I'humiliation  de  la  croix  (2). 
Les  sacrements  sont  aussi  un  enseignement  symboli- 
que.  Les  biens  invisibles  nous  y  sont  conf^res,  comme 
des  medicaments,  dans  des  vases  qui  les  font  con- 
naitre.  Enfin,  les  sacrements  s'adaptent  et  rem6dient 
a  notre  assuj^tissement  au  multiple  et  au  transitoire  ; 
ils  nous  occupent,  tels  que  nous  sommes,  par  I'ex- 
terieur,  et  nous  assurent  la  r^forme  int6rieure  k  la 
saintete  (3).  Les  sacrements  sont  la  cure  divine  d'une 
intelligence  ddchue  dans  I'amour  du  sensible. 

Nous  voici  au  seuil  du  degr6  des  parfaits,  de  la 
contemplation.   Nous   Tavons  dit,   la   forme  de  la 


(1)  II  suffit  de  parcourir  I'index  du  second  livre  du 
De  Sacramentis  (PL.  176.  365-372.)  pour  appr^cier  {'es- 
prit liturgique  du  Victorin.  Des  dix-huit  parties  de  ce 
livre,  treize  sont  consacrdes  h  I'expos^  des  rites  eccl(^8ias- 
tiques.  On  remarquera  au  cours  du  De  Arrha  I'lmpor- 
tance   attribute  aux   sacrements  dans  la  vie  spirituelle. 

(2)  De  Hier.,  I.  I,  c.  I.  —  PL.  175.  923-928. 

(31    Cf.  De  Sarr..  I.  I.  p.  IX.  c.  III.  —  PL.  176.  319-322. 
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perfection,  d'apres  Hugues  de  Saint-Victor,  n'est  pas 
la  dependance  de  Dieu  ;  le  service  de  Dieu  joue  un 
role  subordonn^  a  la  manifestation  divine,  la^6oqrav«« 
des  Neoplatoniciens.  La  perfection  implique  sans 
doute,  comme  6l6ment  actif,  le  total  sacrifice,  mais 
ecoutons  la  description  qu'en  a  faite  le  Victorin  : 

«  La  divine  beaute  est  perfective,  car  elle  parfait 
et  consomme  ceux  qui  participent  a  sa  lumiere  ;  elle 
est  perfective  dans  le  sacrifice  le  plus  divin  par  lequel 
elle  perfectionne  les  elus,  selon  le  mode  immuable  des 
parfaits,  unifies  en  elle.  Ce  sacrifice  tout  divin... 
c'est  I'illumination  divine,  la  grace,  la  propitiation 
qui  ^monde  et  purifie  tous  ceux  qui  doivent  etre 
purifies  et  sauves  :  et  les  mechants  de  la  corruption 
du  mal,  pour  qu'ils  deviennent  bons,  et  les  bons  du 
defaut  de  bont6,  pour  qu'ils  soient  meilleurs. 

«  Cette  oblation  supreme  et  parfaite,  cette  hostie 
principale  de  la  purification,  c'est  la  grace  divine, 
qui  nous  est  offerte  et  est  offerte  pour  nous.  Elle 
nous  est  offerte  pour  la  purification,  elle  est  offerte 
en  notre  faveur  pour  la  propitiation.  Elle  nous  est 
offerte  pour  que  nous  la  possedions,  elle  est  offerte 
pour  nous,  afin  que  par  elle  nous  plaisions  (k  Dieu)... 
Elle  nous  est  offerte  quand  nous  commenQons  k  etre 
ce  que  nous  n'etions  pas,  elle  est  offerte  par  nous 
lorsque  nous  montrons  et  pr^sentons  ce  que  nous 
sommes  »  (1). 


(1)  De  Hier.,  1.  IV,  c.  Ml.  —  PL.  175,  993. 
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On  le  voit,  le  sacrifice  est  la  synthese  de  I'ascetis- 
me  du  Victorin,  mais  le  sacrifice,  c'est  I'absorption  de 
la  creature  en  la  lumi^re  divine.  Propitiation,  purifi- 
cation, oblation,  tout  est  subordonn6  a  I'acquisition 
du  reflet  deifique.  La  grace,  la  beaute,  le  divin,  c'est 
la  communication  de  I'intelligence  divine. 

L'assimilation  divine  est-elle  parfaite  dans  la  thto- 
rie  speculative  du  Victorin  ?  Certes  il  la  voulait  telle  ; 
il  nous  le  dira  dans  cette  belle  page  ou  il  nous 
d^couvre  le  fond  de  son  amour  de  Dieu,  le  dernier 
mot  de  sa  philosophie  et  de  sa  pi^t6. 

Hugues  vient  de  chanter  la  charity  du  Dieu  R6- 
dempteur  :  «  Je  ne  sais,  poursuit-il,  ce  qui  te  rehaus- 
se  davantage,  ou  de  dire  que  tu  es  Dieu,  ou  de  dire 
que  tu  as  vaincu  Dieu.  Si  declarer  ta  divinity  est  ce 
qu'il  y  a  de  plus  ^rand,  cela  aussi,  je  le  proclamerai 
et  avec  assurance.  Dieu  est  charity,  et  celui  qui 
demeure  dans  In  charity  demeure  en  Dieu  et  Dieu 
en  lui.  Ecoute,  humain,  et  ne  pense  plus  que  c'est 
peu  de  chose  si  tu  as  la  charity  ;  entends  :  Dieu  est 
charity.  Est-ce  pcu  que  de  poss^der  en  soi,  k  demeure, 
son  Dieu  ?  Poss6der  la  charity,  c'est  tout  cela,  car 
Dieu   est   charity. 

«  C'est  le  privilege  de  la  charity  que  d'etre  appel^e 
et  d'etre  vralment  Dieu.  Elle  est  la  seule  vertu  qui 
m^rite  ce  nom.  On  ne  dit  pas  en  effet  :  Dieu  est 
humility,  Dieu  est  patience,  comme  on  dit :  Dieu  est 
charity  ;  car  si  toute  vertu  est  un  don  de  Dieu. 
aucune.  sauf  la  charity,  ne  se  lalsse  appeler  non 
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seulement  don  de  Oieu,  mais  Dieu  meme.  La  charite 
est  un  don  de  Dieu  du  fait  que  I'Esprit-Saint  est 
donn6  par  Dieu  aux  fideles  ;  elle  est  Dieu  parce 
que  ce  meme  Esprit  est  co^ternel,  consubstantiel  a 
la  Divinity  de  celui  qui  le  donne. 

€  Les  autres  dons  de  sa  grace,  Dieu  les  accorde, 
meme  a  ceux  qu'il  reprouve  ;  mais  la  charite,  il 
la  reserve  en  recompense,  comme  lui-meme,  a  ceux 
qu'il  cherit  »  (1). 

Nous  pouvons  saisir  en  ces  lignes  la  raison 
profonde,  I'unit^  vivante  de  la  doctrine  speculative 
du  Victorin.  Hugues  veut  posseder  Dieu  ;  il  le  veut 
posseder  en  raison  et  sous  le  rapport  de  son  infinie 
bienveillance,  qu'il  appelle  sa  charite  ;  il  le  veut 
posseder  seul,  parce  que  Dieu  seul  a  pour  attribut 
la  bienveillance  ;  il  le  veut  posseder  jusqu'a  I'assi- 
milation  la  plus  parfaite,  jusqu'ci  pouvoir  le  con- 
templer  en  son  ame  par  intuition. 

Cette  deification  selon  la  simple  connalssance  n'est 
cependant  pas  la  plus  parfaite  qui  se  puisse  conce- 
voir.  Sans  parler  k  nouveau  de  son  intermittence 
ici-bas,  nous  pouvons  I'affirmer,  si  Hugues  s'^tait 
mieux  connu  lui-meme,  il  aurait  compris  que  nous 
sommes  assimil6s  k  Dieu  par  la  gr^ce  selon  nos 
actes  et  selon  le  principe  de  nos  actes,  selon  notre 
nature.  La  lumiere  divine  ne  penetre  pas  nos  zlmes 
comme  les  rayons  du  soleil  pen^trent  I'atmosph^re, 


(1)  De  laude  charitatis  —  PL.  176,  975. 
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elle  nous  communique  sa  propre  virtualite  comme 
une  surnature. 

De  plus  Hugues  nous  apprend  que  la  charite 
divine,  c'est-a-dire  Dieu  lui-meme,  se  r^pand  en 
nous,  mais  pas  jusqu'ii  nous  donner  son  attribut  de 
bienveillance ;  il  nous  est  impossible  d'aimer  Dieu 
comme  Dieu  s'aime  lui-meme,  ni  d'aimer  notre  pro- 
chain  comme  Dieu  I'aime.  Nous  ne  pouvons  nous 
Clever,  d'apr^s  lui,  k  ce  degr^  d'identification. 

Ainsi,  la  tendance  speculative  du  Victorin,  qui 
I'a  port6  si  haut  dans  les  regions  sublimes  du  com- 
merce divin,  I'a  arr^te  fatalement  presque  au  faite, 
comme  elle  I'arretera  dans  tous  les  domaines  de  la 
pensee.  La  vie  intellectuelle,  ici-bas,  n'est  pas  une 
vie  speculative,  c'est  une  oeuvre  6bauchee  dont  la 
verity  adequate  est  encore  dans  la  p^nombre  ;  il 
n'est  pas  temps  de  s'arreter  a  jouir  de  ce  qu'on  voit. 

Hugues  de  Saint-Victor  est  sans  aucun  doute  un 
grand  penseur  ;  II  est  rest6  fiddle  k  son  point  de 
vue,  a  son  attitude  philosophique,  et  si  sa  pensee 
n'est  pas  achevee,  elle  est  d'une  logique  irr6pro- 
chable.  Hugues  est  un  artiste  intellectuel  ;  la  lecture 
de  ses  oeuvres  procure  bien  vite  une  delectation 
esthetique  intense,  celle  de  d^couvrir,  mieux  qu'un 
syst^me,  une  synthase  vivante,  c'est-ci-dire,  une 
pensee  tout  enti^re  dans  chaque  element  de  sa 
riche  complexity.  Le  Victorin  s'identifie  dans  toutes 
ses  oeuvres,  et  k  chaque  page  de  ses  Merits.  C'est 
bien  ainsi  qu'il  va   nous  apparattre  au  cours  du 
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De  Arrha.  Hugues  est  une  des  ^mes  les  plus  nobles 
de  la  chretient^,  son  oeuvre  considerable  est  inspiree 
par  I'amour  de  la  beauts,  de  la  beauts  spirituelle, 
de  la  beaut6  par  essence.  Ses  labeurs,  sa  retraite, 
ses  recherches,  ses  d^sint^ressements,  ses  Amotions, 
ses  pens6es,  tout  en  lui  a  6t6  command^  par  I'aspi- 
ration  vers  la  clarte  divine.  Mais  avec  le  Victorin, 
la  science,  la  philosophic,  la  mystique  de  I'Eglise 
ne  sent  qu'^  I'aube  de  leur  plus  beau  jour(l). 


(1)  Cet  apergu  doit  heaucoup  a  la  science  et  a  I'in- 
lassable  serviabilite  du  R.  P.  Frangois-Xavier  Jansen, 
S.  J.;  ce  nous  est  un  devoir  et  un  plaisir  de  lui  exprimer 
notre  respectueuse  gratitude. 


Le  Gage  des  Divines  Fian^ailles 


PROLOGUE. 


Au  cher  frere  G.  et  aux  autres  serviteurs  dii 
Christ  qui  vivent  a  Hamersleben, 

Hugues,  serviteur  tel  quel  de  votre  saintet6,  vous 
souhaite  de  marcher  dans  la  meme  paix  et  de  par- 
venir  a  un  meme  repos. 

I'envoie  k  votre  charity  le  soliloque  intitul6  «  Le 
Gage  des  divines  Fian^ailles  »  ;  vous  y  apprendrez 
oil  il  vous  faut  chercher  le  veritable  amour  et  la 
maniere  d'exciter  vos  coeurs  au  sentiment  des  joies 
sup^rieures  par  I'assiduitd  aux  meditations  spiri- 
tuelles.  Ce  que  je  demande  de  vous,  cher  fr^re,  c'est 
qu'avec  tous  les  autres  vous  receviez  cet  ouvrage 
comme  un  souvenir  de  son  auteur.  Si  vous  en  etes 
le  destinataire  special,  ce  n'est  pas  que  j'entende 
exclure  les  autres,  mais  en  I'offrant  k  toute  la  com- 
munaute  je  ne  veux  rien  6ter  k  votre  prerogative. 

Mon  intention  n'est  pas  ici  de  provoquer  votre 
emulation  sous  couleur  de  composition  litt^raire  ; 
k  la  v^rite,  il  m'^tait  impossible  de  tenir  cach6  le 
sentiment  de  devotion  que  je  vous  porte. 
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Saluez  le  fr^re  B.,  le  fr^re  A.  et  tous  les  autres  ; 
je  ne  puis  k  present  ^num^rer  tous  leurs  noms  ; 
que  tous,  du  moins,  soient  inscrits  au  livre  de  vie  : 
c'est  mon  souhait.  Adieu. 


SOLILOQUE. 

HUGUES   (1). 

Je  parlerai  en  secret  a  mon  ^me,  et  dans  un  entre- 
tien  cordial  je  la  forcerai  k  dire  ce  que  je  desire 
savoir.  Nul  Stranger  ne  sera  admis  ;  nous  serons 
seul  a  seul  pour  conf^rer  k  cceur  ouvert.  De  cette 
fac^on,  moi,  je  n'aurai  crainte  de  m'enquerir  de  ses 
secrets,  et  elle  n'6prouvera  pas  de  honte  k  me  r6- 
pondre  la  verity  (2). 


(1)  Ledition  critique  de  M.  K.  Miiller  (Bonn.  1913),  a 
laquelle  nous  nous  sommes  refere  pour  cette  traduction, 
la  Patrologie  de  Mignc  et  I'edition  de  Rouen  (1648)  lais- 
sent  ind^termine  ie  personnage  (Homo)  qui  s'entretient 
avec  son  ame.  L'edition  princeps  et  Ie  manuscrit  de 
Schontal  portent  Hugo  au  lieu  de  Homo. 

M.  K.  MiiHer  (p.  3,  Note.  1.  18)  est  d'avis  que  Tune  et 
{'autre  version  interpretent  un  c  H  »  primitif.  Nous  esti- 
mons  avec  B.  Haur^au  que  la  mise  en  sc^ne:  «  Hugues, 
V&me  »  est  preferable.  (Nouvel  examen,  p.  75,  n.  1).  11 
semble  k  tout  Ie  moins  que  Ie  premier  venu  ne  pourrait 
remercier  Dieu  dans  les  termes  de  la  «  Louanf^e  divine  > 
(p.  107).  ni  mSme  se  sdparer  si  determincment  du  bloc  dcs 
€  mechants  >  (p.  76).  a  plus  forte  raison,  parler  de  ses 
extases  (p.  1 13). 

(2)  Hugues  traduit  concrttement  sa  definition  du  Soli- 
loque:  «  c'est  un  entretien  avec  soi  et  au  sujet  de  soi, 
produisant  Ie  mepris  de  I'homme...  L'homnie  int^rieur  n'y 
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Dis-mci,  ie  t'en  prie,  mon  Sme,  ce  que  tu  aimes 
par-dessus  tout.  Je  le  sais,  ta  vie,  c'est  la  dilection  ; 
oui,  je  le  sais,  tu  ne  peux  etre  sans  dilection  (1). 
Mais  je  voudrais  que  sans  timidity  tu  me  confesses 
ce  qu'entre  toutes  choses  tu  as  choisi  pour  objet  de 
ta  dilection.  Je  poursuis,  afin  que  tu  comprennes 
avec  plus  de  clart^  le  sens  de  ma  question. 

Regarde  le  monde  et  tout  ce  qu'il  contient.  Tu  y 
decouvriras  quantity  de  formes  gracieuses  et  s6- 
duisantes  qui  enlacent  les  affections  humaines  et 
allument   le   desir    de    leur   jouissance,    d'apres    la 


est  pas  trouble  par  Texterieur.  11  entrevoit  les  secrets  de 
son  cceur,  il  considere  et  contemple  son  esprit  et  sa  con- 
science en  viie  de  se  m^priser  »  (De  Contemplatione.  §. 
2.  —  B.  Haiireau,  Nouv.  Ex.,  p.  178). 

(1)  Saint  Bonaventure  (in  III  Sentenf.,  dist.  XXVIf.  qu. 
Ill)  se  ref^re  a  cette  affirmation  du  Victorin:  «  Ego  scio, 
quod  vitn  tun  dilectio  est.  et  scio,  quod  sine  dilectione 
esse  non  potes>.  II  aurait  pu  remonter  h  des  sources 
plus  anciennes. 

Saint  L^on,  (Sermo  de  jejunio  septimi  mensis  V, 
c.  III.  —  PL.  54,  448  B.)  avait  d^clar^,  lui  aussi:  «  ratio- 
nabilis  animus...  sine  dilectione  esse  non  potest,  aut  Dei 
amator  est.  aut  mundi ».  Et  Saint  Leon  r^pMe  Saint 
Augustin.  S'il  ctait  loisible  de  le  faire  ici,  on  pourrait 
annoter  des  references  analogues  sous  presque  toutes  les 
affirmations  marquantes.  Mais  le  commentaire  d'une  ver- 
sion n'est  pas  une  etude  des  sources. 

Cette  id^e  de  I'activit^,  condition  de  I'cxistence,  appa- 
raitra  plus  d'une  fois  au  cours  du  Soliloque.  Elle  doit  etre 
manide  avec  une  certaine  dext^rit^  pour  ne  pas  impliquer 
des  conclusions  h^t^rodoxes.  Cf.  la  discussion  du  passage 
pr^citd  de  Saint  L^on,  PL.  54,  548-552:  Observationcs  in 
Serri.   .*J.   f.ronis  Mapni. 
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variete  des  delectations  eprouvees  a  leur  contact. 
Lor,  les  pierres  precieuses  ont  leur  eclat  ;  le  dessin 
du  corps  a  sa  beaute  ;  les  tapis  brodes,  les  vetements 
de  pourpre,  leur  couleur.  La  serie  serait  infinie. 
Pourquoi  te  la  recenser  ? 

Or  9a,  tu  as  fait  connaissance  avec  toutes  ces  se- 
ductions, k  peu  pres  toutes  tu  les  a  consider^es, 
et  pour  la  plus  grande  part,  tu  les  as  6prouv6es. 
II  en  est  beaucoup  dont  tu  te  souviens  ;  beaucoup, 
maintenant  encore,  arretent  tes  regards  et  tu  pour- 
rais  a  leur  sujet  experimenter  et  confirmer  mon 
assertion. 

Dis-moi  done,  je  t'en  supplie,  ce  dont  parmi  tout 
cela  tu  as  fait  ton  unique  objet,  celui  que  seul  tu 
voudrais  6treindre,  celui  dont  tu  voudrais  jouir  tou- 
jours.  J'en  suis  certain,  tu  es  Uprise  de  quelqu'une 
de  ces  beaut^s,  ou  si  d6j^  tu  les  d^daignes  toutes. 
11  en  est  une  autre  que  tu  leur  pr^f^res  (1). 


(1)  La  meditation  occupe  la  plus  grande  partie  du 
Soliloque.  Elle  consiste  «  en  une  reflexion  assidue,  appli- 
quee  a  la  recherche  du  mode,  de  la  cause,  du  motif  de 
chaque  chose  »  (De  Meditando.  —  PL.  176,  993).  «  La 
meditation  trouve  son  point  de  depart  dans  la  lecture: 
elle  se  plait  a  courir  en  champ  libre,  elle  se  choisit  a  sa 
guise  un  sujet  de  consideration,  elle  s'applique  k  connal- 
tre  les  raisons  des  choses,  tantftt  celles-ci,  tantdt  celles- 
la.  elle  veut  p^netrer  toutes  les  profondeurs.  ne  laisser 
rien  dans  le  doute  ou  I'obscurit^  >  (De  Contemplatione, 
§.  1.  —  B.  HaurcJau.  Nouv.  Ex,  p.  177).  Le  De  Arrha 
nous  pr^sente  les  trois  genres  de  mWitation:  Celle  des 
creatures,  inspirde  par  les  connaissances  positives,  celle 
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L'Ame. 


Comme  je  ne  peux  aimer  ce  que  je  n'ai  jamais  vu, 
ainsi,  de  tout  ce  qui  s'offre  a  la  vue,  ii  n'est  rien 
jusqu'ici  que  j'aie  pu  ne  pas  aimer,  et  cependant. 
parmi  tout  cela,  I'objet  qu'il  faut  aimer  par-dessus 
tout,  je  ne  I'ai  pas  encore  trouv6.  De  frequentes 
experiences  m'ont  appris  que  I'amour  de  ce  sietle 
est  ephemere  et  trompeur  ;  sans  cesse  il  me  faut  ou 
le  perdre,  lorsque  vient  k  p^rir  I'objet  de  mon  choix, 
ou  changer,  quand  il  s'en  rencontre  un  qui  me  plait 
davantage.  Ainsi,  jusqu'^  present,  flottai-je  incer- 
taine  parmi  des  d^sirs  :  je  ne  puis  etre  sans  amour, 
et  le  veritable  amour,  je  ne  le  trouve  pas. 

HUGUES. 

Je  me  r^jouis  de  ce  que  du  moins  tu  n'es  pas  fig^e 
dans  I'amour  du  transitoire  ;  mais  je  m'afflige  de 
ce  que  tu  ne  reposes  pas  encore  dans  I'amour  des 
biens  6ternels.  Tu  serais  plus  malheureuse  si,  de 
I'exil,  tu  te  faisais  une  patrie  ;  mais  h  present  que 
tu  t'egares  en  cet  exil,  il  faut  te  remettre  sur  la  bonne 
route.  Tu  te  ferais  de  I'exil  une  patrie,  si  tu  voulais, 
en  cette  vie  passag^re,  poss^der  un  amour  d6finitif. 
A  present,  disa!s-je,  tu  t'egares  ;  entrainie  par  la 


de  rEcriture  Sainte,  plus  directement  en  rapport  avec  la 
lecture,  et  celle  de  la  conduite,  ou  la  circonspection  {De 
Meditando.  —  PL.  176,  993) 
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concupiscence  du  temporaire,  tu  ne  parviens  pas  k 
d^couvrir  un  amour  6ternel(l). 

Mais  tu  poss^des  un  s^rieux  principe  de  salut ; 
ton  amour,  tu  as  appris  a  le  modifier  en  un  meilleur  ; 
tu  pourras  done  etre  arrachee  a  I'amour  de  tout  ce 
qui  passe  si  tu  te  vois  proposer  une  beauts  plus 
insigne,  une  beauts  plus  d^Iicieuse  a  6treindre. 

L'Ame. 

Comment  pourra-t-on  me  montrer  ce  qui  ne  peut 
se  voir  ?  Et  ce  qui  ne  peut  se  voir,  comment  I'aimer  ? 


(1)  La  mutability  des  conditions  de  notre  vie  terrestre 
a  vivement  frappe  I'esprit  de  cet  homme  familiarise  avec 
la  ser^nite  intellectuelle.  Elle  lui  parait  etre  la  caracte- 
ristique  de  la  decheance  humaine.  «  Depuis  que  I'homme 
a  permis  a  la  concupiscence  de  diviser  son  esprit  vers 
le  multiple  et  le  transitoire,  il  a  perdu  la  stabilite:  ii  aime 
beaucoup  d'objets,  et  son  cceur  est  divise;  il  s'attache  k 
la  poursuite  de  choses  passag^res,  et  il  est  toujours  en 
changement...  C'est  un  autre  Cain  «  errant  et  fugitif  sur 
la  terre  >  (Gents.  IV.  12).  Errant,  il  cherche  de  part  et 
d'autre  sa  consolation;  fugitif,  il  se  d^tourne  de  I'afflic- 
tion.  II  marche:  s'il  marche  toujours.  il  faiblit;  il  s'assied 
done  ou  il  reste  debout  afin  de  ne  pas  d^faillir,  et  cepen- 
dant,  s'il  reste  toujours  assiss  il  faiblit.  Nous  avons 
faim,  et  nous  defaillons;  nous  mangeons  pour  ne  pas  suc- 
comber.  et  cependant,  si  nous  mangions  sans  cesse,  nous 
succomberions;  ce  que  nous  cherchons  pour  notre  bonheur 
tourne  k  notre  douleur.  Ainsi  tout  changement  de  lliom- 
me  est  une  defectuosit^,  non  un  progr^s.  Nous  defaillons 
parce  que  nous  changeons,  et  nous  ne  cessons  de  chan- 
ger pour  ne  pas  ddfaillir  >  (De  Sacr,  I.  I,  p.  IX.  c.  III. 
—  PL.  176.  320-321  A).  Cf.  De  Vanitate  mundi.  I.  II.  — 
PL.  176,  711. 
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A  vrai  dire,  si  dans  les  biens  temporels  et  visibles 
il  n'y  a  pas  k  chercher  d'amour  veritable  et  per- 
manent, et  si  I'on  ne  peut  aimer  ce  qu'on  ne  pent 
voir,  une  misere  eternelle  s'attache  a  un  etre  ini- 
mortel,  k  moins  qu'il  ne  se  trouve  un  amour  qui 
dure  toujours.  Personne  ne  peut  etre  heureux  sans 
amour  :  son  mallieur  est  certain  deja  par  cela  seul 
qu'il  n'aime  pas  ce  qu'il  est.  Que  dis-je  ?  Qui  done 
songerait  k  I'appeler,  non  pas  heureux,  mais  seule- 
ment  homme,  celui  qui,  oubliant  son  caractere  humain 
et  d^daignant  la  paix  au  sein  de  la  society,  n'aimerait 
que  lui-meme,  lui  seul,  d'une  dilection  solitaire  et 
miserable  ? 

II  te  faut  done,  ou  approuver  I'amour  du  visible, 
ou,  si  tu  me  I'enleves,  montrer  quelque  autre  chose 
dont  I'amour  soit  plus  salutaire  et  plus  agr^able. 

HUGUES. 

Si  tu  estimes  devoir  aimer  ces  objets  temporaires 
et  visibles  pour  un  certain  charme  en  leur  genre  que 
tu  leur  reconnais,  pourquoi  ne  pas  plutot  t'aimer 
toi-meme,  toi  dont  I'image  I'emporte  en  charme  et 
en  beaut6  sur  toutes  les  choses  visibles  ?  Oh  !  Si  tu 
te  regardais  !  Oh  !  Si  tu  voyais  ton  visage,  comme 
tu  te  confesserais  reprehensible,  pour  avoir  estim6 
digne  de  ton  amour  quelque  chose  en  dehors  de  tof ! 

L'Ame. 

L'ceil  voit  tout  ;  lui-meme,  il  ne  se  voit  pas  ;  ce 
regard  qui  nous  permet  de  voir  tout  le  reste  n'atteint 
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pas  la  face  qui  le  porte.  C'est  par  des  indices  etran- 
gers  que  les  hommes  apprennent  a  connaftre  leur 
visage  ;  leur  propre  physionomie  leur  est  revel^e 
plus  souvent  par  les  oreilles  que  par  les  yeux. — 
A  moins,  par  hasard,  que  tu  ne  m'apportes  un  miroir 
d'un  genre  special,  ou  je  puisse  connaitre  et  aimer 
la  face  de  mon  coeur.  Comme  s'il  n'^tait  pas  juste 
de  traiter  de  fou  celui  qui,  pour  repaitre  son  amour- 
propre,  consid^rerait  sans  cesse  au  miroir  la  res- 
semblance  de  son  visage. 

Pour  moi  done,  qui  ne  puis  contempler  mes  traits 
tels  qu'ils  sent,  aisement  j'etends  le  penchant  de  ma 
dilection  aux  objets  admirables  qui  paraissent  au 
dehors  ;  d'autant  que  I'amour  ne  supporte  jamais 
risolement  ;  il  cesse  en  quelque  sorte  d'etre  amour, 
des  qu'il  n'a  plus  personne  sur  qui  r6pandre  sa 
puissance  de  dilection. 

HUGUES. 

II  n'est  pas  solitaire  celui  qui  a  la  compagnie  de 
Dieu  et  la  puissance  de  la  dilection  n'est  pas  etouff^e 
du  fait  qu'on  empeche  ses  6lans  de  se  porter  vers 
les  choses  viles  et  abjectes.  Celui-I^  se  fait  bien 
plus  de  tort  qui  admet  au  partage  de  sa  dilection 
des  objets  grossiers,  ou  d'autres  qui,  tout  au  moins, 
ne  sont  pas  dignes  de  son  amour.  Avant  tout,  il  faut 
done  se  consid^rer  soi-m^me  et  apr^s  avoir  reconnu 
sa  propre  dignity,  pour  ne  pas  avillr  son  amour,  ne 

D   F.  5 
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pas  aimer  plus  abject  que  soi.  Des  objets,  consid6r^s 
en  eux-memes,  peuvent  etre  beaux  ;  compares  k  de 
plus  beaux,  its  s'avilissent.  Et  comme  il  est  mals6ant 
de  combiner  le  difforme  avec  le  beau,  il  est  tout 
a  fait  inconvenant  d'^galer  aux  plus  belles  choses. 
ce  qui  possede  k  peine  je  ne  sais  quelle  infime  et 
imaginaire  beauts. 

Tu  ne  veux  pas  d'un  amour  solitaire,  mon  ame  ; 
ne  va  pas  en  ramasser  un  prostitu^.  Tu  cherches  un 
amour  unique  :  cherche  un  amour  d'^lection.  Tu 
le  sais,  I'amour  est  un  feu,  et  le  feu  cherche  un 
aliment  pour  bruler.  Mais  prends  garde  ;  n'y  jette 
pas  ce  qui  produit  plutot  de  la  fumee  ou  de  I'infec- 
tion.  Telle  est  la  nature  de  I'amour  qu'il  te  rend 
n^cessairement  semblable  a  ce  que  tu  aimes  ;  par  la 
communaut^  de  la  dilection  tu  te  transformes  en 
quelque  sorte  a  son  image.  Considere  done,  mon  ame, 
ta  propre  beaute,  et  tu  te  feras  une  id^e  "de  la  beaute 
que  tu  dois  ^lire.  Ta  face  ne  t'est  pas  invisible.  Ton 
(eil  ne  voit  bien  aucune  chose  s'il  ne  se  voit  lui- 
meme.  Car  s'il  est  suffisamment  perspicace,  nulle 
image  passagere  a  I'ext^rieur,  nulle  ombre  de  v^rite 
n'arrive  a  le  tromper. 

Mais  quoi,  si  d'occurence  ta  vision  int^rieure  est 
obscurcie  par  ta  negligence,  et  si  tu  ne  rdussis  pas 
a  te  contempler  comme  il  convient,  comme  il  importe 
de  le  faire,  pourquoi,  du  moins,  ne  pas  examiner, 
d'apres  le  temoignage  d'un  autre,  ce  que  tu  dois  pen- 
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ser  de  toi-meme  ?  (1)  Tu  as  un  fianc^,  et  tu  I'ignores. 
C'est  le  plus  beau  de  tous,  mais  tu  n'as  pas  vu  son 
visage.  Lui,  il  t'a  vue,  sans  quoi  il  ne  t'aimerait  pas. 
II  n'a  pas  voulu  jusqu'ici  se  presenter  lui-meme, 
mais  il  t'a  envoye  des  presents,  il  t'offre  I'arrhe  des 
fian^ailles,   un   gage   d'amour,   une   marque   de   sa 


(1)  Selon  la  judicieuse  remarque  de  H.  Ostler,  Hugues 
considere  la  connaissance  de  sol  comme  un  objet  de  foi, 
pour  le  Chretien  qui  n'est  pas  encore  degage  de  ses  affec- 
tions (Die  Psychologie  Hugos  von  St.  Viktor,  Beitrdge, 
op.  cit.  p.  137). 

D'apres  le  Victorin.  avant  d'avoir  atteint  la  perfection, 
c'est-a-dire  la  sagesse  qui  lui  permet  de  contempler  sa 
nature  intellectuelle,  I'homme  doit  s'en  rapporter,  pour 
I'admettre,  au  temoignage  de  la  revelation. 

Cette  attitude  de  foi  est  analogue  a  celle  qui  convient 
ici-bas,  meme  aux  parfaits,  vis-a-vis  de  la  contemplation 
de  Dieu.  Comme  on  a  pu  s'en  rendre  compte  par  I'intro- 
duction,  la  notion  de  I'ordre  surnaturel  n'a  pas  iXi  ^luci- 
dee  par  le  Victorin.  L'oeil  divin  n'est  ferme  que  par  acci- 
dent. La  distinction  nette  entre  ordre  naturel  et  surna- 
turel ne  pent  d'ailleurs  ressortir  que  d'une  philosophic 
metaphysique.  c'est-a-dire  d'une  philosophie  qui  depasse 
par  syst^me  I'experience  intellectuelle  pour  s'attacher 
partout  k  I'etude  des  principes  ontologiques.  Hugues  s'oc- 
cupe  moins  de  sa  nature  ou  du  principe  de  ses  actes,  que 
de  ces  actes  en  eux-memes.  Hugues  veut  voir  par  I'intel- 
ligence;  il  appliquera  done  son  attention  aux  actes,  qui 
peuvent  se  voir,  plus  qu'a  la  nature  qui  ne  se  voit  pas. 

La  distinction  entre  un  ordre  de  la  creation  {opera 
conditionis)  et  un  ordre  de  la  redemption  (opera  restau- 
rationis)  tient  lieu,  chez  le  Victorin,  de  celle  d'un  ordre 
naturel  et  surnaturel.  Sa  distinction  est  plus  r^elle,  si 
par  \h  on  entend  plus  conforme  h  Texpdrience  int^rieurc. 
C'est  la  distinction  pratique  que  les  ascites  orthodoxes 
""'''•rcrfMit. 
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dilection.  Si  tu  pouvais  le  connaitre,  voir  ses  traits 
tu  ne  douterais  plus  de  ta  beaute.  Tu  saurais  qu'un 
fianc^  si  beau,  si  accompli,  si  gracieux,  un  fianc^ 
hors  de  pair,  ne  se  serait  pas  epris  d'amour  a  ton 
aspect,  si  quelque  charme  singulier  et  admirable 
entre  tous  ne  I'avait  attire  (1). 

Que  faire  done  ?  Maintenant  tu  ne  peux  le  voir  : 
il  est  absent.  Et  c'est  pourquoi  tu  ne  crains  pas,  tu 
ne  rougis  pas  de  lui  faire  injure,  toi  qui  dedaignes 
son  amour  tout  particulier  pour  te  prostituer  hon- 
teusement  et  sans  pudeur  a  une  passion  ^trang^re. 


(1)  «  Le  mariage,  institue  des  avant  la  faute  originelle, 
est  Tembl^me  de  la  societe  spirituelle  qui  existe  entre 
Dieu  et  I'ame,  par  I'effet  de  la  dilection,...  et  entre  le 
Christ  et  I'Eglise,  par  I'incarnation.  De  part  et  d'autre 
r^poux  est  superieur,  sa  dilection  s'incline  par  bienveil- 
lance  vers  I'inferieur;  I'epouse,  de  part  et  d'autre,  est 
inferieure,  elle  ne  peut  se  suffire  ni  subsister  par  elle- 
meme.  C'est  pourquoi  son  amour  se  tourne  plutot  par 
necessity  vers  le  superieur  »  (De  Sacr.,  1.  I,  p.  Vlll,  c. 
Xlll.  —  PL.  176,  314).  Hujjues,  meme  dans  la  conception 
du  mariage  spirituel,  ne  quitte  done  jamais  la  thfese  de  la 
charite,  amour  de  concupiscence.  Dieu  est  trop  grand 
pour  ne  pas  etre  avant  tout  I'objet  de  nos  d^sirs. 

L'^lement  symbolique  du  mariage  par  rapport  a  la 
charite,  c'est  preciscment  «  I'affection  mutuellc  des  dmes, 
affection  qui  se  garde  dans  le  lien  de  la  societe  et  du 
pacte  conjugal  qui  lie  spirituellement  I'homme  et  la  femme 
dans  la  saintete  du  mariage;  elle  est  I'embleme,  le  signe 
de  cette  dilection  qui  lie  Dieu  a  I'intime  de  Tame  raison- 
nable  par  I'infusion  de  sa  grace  et  la  participation  de  son 
esprit  J.  (  De  Sacr.,  1.  11,  p.  XI,  c.  Ill,  —  PL.  176,  481). 
Telle  est  la  conception  hugonienne.  Ajoutons  qu'il  consi- 
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N'agis  pas  de  la  sorte.  Si  tu  ne  peux  pas  encore 
connaitre  celui  qui  t'aime  tel  qu'il  est,  consid^re  au 
moins  le  present  de  fiangailles  qu'il  t'a  donn^.  Peut- 
etre  pourras-tu,  en  ce  present  meme  que  tu  as  en  ta 
possession,  reconnaitre  I'affection  dont  tu  dois  I'ai- 
mer,  le  zele,  la  diligence  avec  lesquels  tu  te  dols 
conserver  pour  lui. 

Insigne,  illustre  est  le  present  de  ton  fiance  ;  il  ne 
convenait  pas  k  sa  grandeur  de  donner  des  riens, 
mais.  dans  sa  sagesse,  ce  n'est  pas  pour  peu  non 
plus  qu'il  aurait  prodigu^  de  grandes  choses.  Grand 
est  son  present  ;  plus  grand  encore  ce  qu'il  aime  en 
toi. 

Grand  est  son  present.  —  Que  t'a  donn6  ton 
f  ianc^  ? 

Peut-etre  es-tu  perplexe,  mon  zlme,  tu  ne  sais  ce 
que  je  vais  dire.  Tu  songes  et  tu  te  demandes  :  de 
qui  aurals-je  re^u  de  grandes  choses  ?  Et  tu  ne 
trouves  pas  que  tu  poss^des,  que  tu  aies  jamais 
rien  requ  dont  tu  puisses  te  glorifier.  C'est  done  k 
moi  de  parler,  pour  t'apprendre  ce  dont  t'a  gratifi^e 
ton  fianc^. 

Regarde  cet  univers  ;  vols  s'il  s'y  trouve  quelque 
chose  qui  ne  te  soit  utile.  La  nature  tout  enti^re. 


d^re  ce  maria^'e  spirituel  comme  r^alisd  au  cici;  la  vie 
terrestre  est  le  temps  des  fian(;ailles.  Hujjues.  I'^mule  et 
I'ami  de  Saint  Bernard,  s'est  inspiri  comme  lui  des  images 
du  Cantiqiie  des  cantiques. 
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dans  son  cours,  n'a  d'autre  fin  que  de  s'empresser 
a  ton  service,  de  prendre  soin  de  tes  int6rets,  de  se 
porter  avec  une  prodigalite  inepuisable  au  devant 
de  tes  satisfactions  et  de  tes  n^cessites.  Tel  est  le 
r61e  incessant  du  ciel,  de  la  terre,  de  I'air,  des  oceans 
et  de  tout  ce  qu'ils  renferment.  Telle  est  la  fonction 
de  ce  circuit  du  temps,  qui,  par  un  renouveau  annuel 
et  des  rajeunissements  pareils  h  des  resurrections, 
rafratchit  ce  qui  avait  vieilli,  reforme  ce  qui  avait 
p6ri,  restaure  ce  qui  etait  6puise  et,  par  1^,  te  procure 
une  sustentation  perpetuelle. 

Qui  done,  penses-tu,  a  institu^  cet  ordre  de 
choses  ?  Qui  n  prescrit  k  la  nature  de  te  servir 
ainsi  d'un  commun  accord  ?  Le  bienfait,  tu  I'acceptes, 
le  bienfaiteur,  tu  ne  le  reconnais  pas.  Le  don  est 
manifeste  ;  le  donateur  est  cache.  Cependant,  ta  rai- 
son  ne  te  permet  pas  d'en  douter.  cela  ne  t'est  pas 
du,  c'est  une  largesse  faite  par  un  autre. 

Quel  qu'il  soit,  il  t'a  octroy^  beaucoup,  celui  qui 
t'a  confer^  tout  cela  et  tant  que  cela.  II  m^rite  bien 
ton  amour,  celui  qui  fut  capable  de  tant  donner  ; 
et  celui  qui  voulut  tant  donner  t'a  profond6ment 
aim^e. 

Sa  munificence  r^vele  h  la  fois  combien  il  aime  et 
combien  il  m^rite  d'etre  aim^  ;  elle  rend  ^vidente,  et 
la  folie  de  qui  n'aspirerait  pas  spontan^ment  k 
I'amour  d'un  etre  si  puissant,  et  I'impi^t^,  la  per- 
versity de  qui  n'aimerait  pas  en  retour  celui  qui  aime 
tant. 
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Vois  done,  Sme  imprudente  et  t^m^raire,  vois  ce 
que  tu  fais,  lorsque  tu  pretends  aimer  et  etre  aimee 
en  ce  monde.  Le  monde  entier  t'est  subordonne,  et 
toi,  tu  n'as  pas  honte  d'admettre  dans  I'intimit^  de 
ton  amour,  je  ne  dis  pas  le  monde  entier,  mais  je  ne 
sais  quelle  infime  portion  du  monde,  une  portion  qui 
ne  I'emporte,  ni  en  perfection  sur  les  belles  choses, 
ni  en  utilite  sur  les  n^cessaires,  ni  en  quantite  sur 
les  grandes,  ni  en  bont6  sur  les  excellentes.  Ah  ! 
Du  moins,  si  tu  aimes  ces  creatures,  aime-les  comme 
des  inf(^rieures,  aime-les  comme  des  suivantes,  aime- 
les  comme  des  dons,  comme  I'arrhe  de  ton  fianc^, 
comme  les  presents  d'un  ami,  comme  les  largesses 
d'un  seigneur  ;  mais  que  ces  affections  ne  t'enlevent 
pas  cependant  le  souvenir  de  ce  que  tu  lui  dois. 
Aime  ces  creatures,  non  pas  au  lieu  de  lul  ;  ni  elles 
avec  lui  mais  elles  pour  lui  ;  et  lui  par  elles,  lui 
au-dessus  d'elles  toutes. 

Prends  garde,  mon  <lme,  qu'on  ne  te  prenne,  non 
pour  une  fiancee,  mais,  ce  qu'^  Dieu  ne  plaise,  pour 
une  courtisane,  si  tu  pr^f^res  les  presents  du  dona- 
teur  k  I'affection  de  I'amant.  L'injure  que  tu  fais 
k  sa  charity  est  bien  plus  grande,  quand  tu  acceptes 
ses  dons  sans  le  payer  d'un  retour  d'amour.  Renie 
ses  dons,  si  U\  le  peux  ;  sinon.  rends-lui  amour  pour 
amour  ! 

Aime-le.  aime-toi  en  vue  de  lui,  aime  ses  dons  en 
vue  de  lui.  Aime-le  pour  jouir  de  lui.  alme-tol  parce 
qu'll  t'aime,  afme  en  ses  dons  que  c'est  lul  qui  les 


—  72  — 

offre.  Aime-le  pour  toi,  aime-toi  pour  lui,  aime  ses 
dons  parce  qu'ils  procedent  de  lui  pour  toi,  en  vue 
de  toi. 

Voila  la  dilection  pure  et  chaste,  la  dilection  sans 
souillure,  sans  amertume,  sans  cr^puscule,  dilection 
d'une  limpide  beaut6,  d'une  enchanteresse  douceur, 
d'une  6ternelle  stability. 

L'Ame. 

Tes  paroles  m'ont  embras^e  ;  j'ai  con^u  un  feu  ; 
mon  ccEur  brule.  Je  n'ai  pu  encore  voir  celui  que  tu 
pretends  etre  si  aimable,  et  deja,  je  I'avoue,  ton 
doux  parler,  ta  suave  exhortation  m'enflamme 
d'amour  pour  lui.  A  vrai  dire,  tes  raisons  I'emportent 
et  je  suis  contrainte  de  I'aimer  par-dessus  tout,  cet 
etre  dont  j'ai  manifestement  tout  regu  en  gage  de 
dilection.  II  reste  cependant  un  point  noir  qui,  chez 
moi,  diminue  fort  le  bonheur  caus6  par  cet  amour  ; 
a  moins  que  les  caresses  de  ta  consolation  ne  I'ef- 
facent  aussi  comme  le  reste. 

HUGUES. 

Tu  peux  m'en  croire,  je  to  le  promets,  il  n'y  a  dans 
cet  amour  rien  qui  doive  justement  deplaire.  Cepen- 
dant, pour  ne  pas  paraitre  abuser  de  ta  cr6dulit6 
au  lieu  de  rendre  temoignage  k  la  v6rit^,  Je  veux 
que  tu  me  decouvres  le  fond  de  ton  inquietude  ; 
confirmee  k  nouveau  par  mes  arguments,  tu  t'af- 
fermiras  dans  le  d^sir  de  cet  amour. 
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L'Ame. 


Je  voudrais  bien  que  tu  te  souviennes  (je  suppose 
que  tu  ne  les  as  pas  oubliees)  de  tes  paroles  de  tantot. 
Lorsque  tu  me  vantais  Texcellence  et  la  beaute  de 
cet  amour,  tu  m'as  dit  qu'il  fallait  non  seulement 
un  amour  unique,  mais  un  amour  d'election.  Cela 
veut  dire,  si  je  comprends  bien,  un  amour  fixe  en 
un  seul  bien-aim6,  en  celui  qui  seul  merite  de  I'etre  ; 
car  I'amour  n'est  pas  accompli  si  Ton  cherit  un 
autre  en  meme  temps  que  le  bien-aime,  ou  si  Ton 
cherit  seul  un  etre  qui  n'est  pas  souverainement 
aimable. 

—  Voici  done  que  moi  j'aime  un  unique  elu,  un 
unique  bien-aime.  Mais  cette  nmitie  pr^sente  une  dis- 
parity dont  je  souffre  ;  je  I'aime,  lui  seul,  mais  je 
ne  suis  pas  seule  h  etre  aim^e.  Ce  gage  de  dilection 
que  tu  me  r^v^les,  tu  sais  toi-meme  combien  d'etres, 
ou  du  moins  quels  etres,  le  partagent  avec  moi. 
Comment  done  me  flatterais-je  d'etre  la  privildgi^e 
d'un  amour  personnel,  alors  qu'un  don  si  grand,  k 
t'en  croire,  des  etres  brutaux,  oui,  les  b^tes  elles- 
m^mes,  I'ont  regu  k  I'^gal  de  moi  ! 

La  lumiere  du  soleil  donne-t-elle  plus  a  moi 
qu'elle  ne  donne  aux  reptiles  et  aux  vers  de  terre  ? 
Tous  vivent  pareillcment,  tous  respirent  ;  mSme  nour- 
riture,  m^me  boisson  pour  tous  :  qu'y  a-t-ll  \h  de  si 
grand,  de  si  personnel  ? 

Tu  vois  done  ce  qu'il  en  est.  Tes  arguments  sont 
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en  d6faut  si  tu  pretends  me  prouver  la  convenance 
dun  amour  singulier,  sans  d^montrer  que,  lui  aussi. 
an  moins  d'une  certaine  fa^on,  il  m'a  t^moigne  un 
amour  pareil.  Ce  serait  magnifique,  je  I'avoue,  et 
digne  d'une  affection  sans  partage,  si  toutes  ces 
largesses  etaient  mon  lot  personnel. 

HUGUES. 

Ton  scrupule  n'est  pas  de  nature  a  me  d6plaire  ; 
11  prouve  ton  d^sir  d'un  parfait  amour,  puisque  tu 
t'evertues  a  en  decouvrir  le  motif.  J'entreprends  done 
volontiers  la  discussion  de  ta  difficult^  ;  je  veux 
disculper  I'amour  de  la  souveraine  bont^  de  cette 
injustice  que  tu  all^gues,  et  pour  qu'aucun  soup^on 
ne  te  fasse  encore  vaciller  dans  sa  dilection,  je  vais 
te  raffermir  tout  de  bon. 

Parmi  ces  dons  oii  tu  trouves  un  motif  de  trouble, 
il  en  est  de  trois  sortes  ;  un  classement  parmi  les 
presents  de  ton  fianc6  te  montrera  que  certains  sont 
gen^raux,  d'autres  sp^ciaux,  d'autres  personnels.  Les 
dons  g^n^raux  sont  ceux  dont  tous,  h  cause  de  toi, 
partagent  le  benefice.  Les  dons  sp^ciaux  sont  con- 
cedes k  un  grand  nombre,  comme  a  toi,  pas  k  tous 
cependant,  mais  a  cause  de  toi,  Les  dons  personnels 
te  sont  reserves  k  toi  seule. 

Quoi  done  !  T'aurait-il  moins  aim^e  du  fait  qu'il  a 
dispense  certains  dons  k  tous  en  meme  temps  qu'k 
toi  ?  Supposons-le  un  instant  :  nul  homme  cr6e  sur 
la  terre,   nul   animal  ;   tu   es  seule  a   possMer  les 
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richesses  du  monde  :  oii  done  trouveras-tu  i'agreable 
et  utile  soci^te  du  commerce  humain  ?  Oil  seront  les 
consolations  ?  Ou,  les  divertissements  dont  tu  jouis 
a  present  ? 

Reconnais-le,  ici-meme,  ii  a  6te  prodigue  a  ton 
6gard,  lorsqu'avec  toi,  pour  ton  reconfort,  il  a  cree 
tous  ces  etres  ;  et  si  ce  monde,  si  toutes  ces  creatures 
te  sont  avantageuses,  comment  done  tout  le  reste 
ne  serait-il  pas  en  v6rite  a  ton  service  ? 

Le  pere  de  famille  est-il  seul  a  manger  son  pain, 
seul  k  boire  a  la  "oupe.  seul  a  se  couvrir  de  ses 
vetements,  seul  a  .•  chauffer  k  son  foyer,  seul  k 
habiter  sa  demeure  ?  Aurait-on  tort  cependant  de  lui 
attribuer  la  propriety  de  tous  les  biens  de  ceux 
qui  le  servent,  soit  par  devoument.  soit  par  sujetion  ? 
Qu'il  s'agisse  done,  ou  de  ce  dont  tu  te  sers,  ou  de  ce 
qui  est  n^cessaire  k  ceux  qui  te  servent,  c'est  a  toi 
que  tout  est  donne.  tout  se  d^voue  a  ton  profit. 

LAME. 

Ce  trouble  dont  j'^tais  emue,  tu  I'as  entame  plutot 
que  deracine.  Moi  qui  aimais  uniquement,  je  me 
plaignais  de  n'^tre  pas  I'unique  aim^e,  parce  que 
je  voyais  mon  gage  d'amour  concW^  pareillement 
k  d'autres.  Tes  raisons  m'ont  amende  a  regarder 
comme  personnels  ces  dons  qui  profitent  en  gdn^ral 
aux  Stres  qui  me  servent.  Cette  r^ponse,  je  I'avoue, 
est  assez  blen  appropri^,  mals  elle  ne  correspond 
pas  suffisammcnt  k  ma  difficult^. 
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Je  le  sais  k  present,  ce  qui  entretient  la  vie  des 
etres  irraisonnables  fait  partie  de  mon  domaine, 
puisque  les  etres  qui  s'en  nourrissent  sont  destines 
a  mon  usage.  Mais  le  privilege  d'un  amour  singulier 
n'est  pas  prouv6  ;  ces  etres,  nul  ne  I'ignore,  sont 
soumis  a  tous  les  hommes  autant  qu'a  moi,  et  a 
beaucoup,  bien  plus  qu'a  moi.  Quant  a  ces  biens 
attribues  k  la  disposition  commune  des  hommes, 
si  c'est  une  injustice  de  vouloir  s'en  octroyer  davan- 
tage,  c'cst  une  erreur  de  pretendre  s'assigner  un 
domaine  particulier  sur  aucun  d'eux. 

II  existe  done  un  amour  special  du  Createur  a 
regard  des  hommes,  qui  leur  confere  la  preeminence 
sur  les  autres  creatures,  mais  les  hommes  n'ont  pas 
a  s'en  prevaloir  les  uns  vis-a-vis  des  autres. 

Tu  me  disais  aussi,  en  preuve  de  cet  amour  singu- 
lier, qu'entre  autres  choses  m'avait  ^te  fournie  la 
societe  des  hommes  ;  mais  ils  jouissent  de  la  mienne, 
autant  que  moi  de  la  leur  ;  je  ne  trouve  la  rien  de 
personnel.  Et  dans  cette  societe,  ce  n'est  pas  seule- 
ment  I'absence  de  la  glorieuse  singularlte  qui  me 
froisse,  c'est  encore  la  bassesse  mcme  de  ceux  qui  la 
partagent  avec  moi.  Que  d'incr^dules,  que  de  sc^l6- 
rats,  que  de  d4bauch6s  peuvent  se  targuer  ^galement 
de  cette  societe  ! 

HUGUES. 

Ne  te  trouble  pas  de  ce  que  les  bons  et  les  m^- 
chants  aient  nart  egale  dans  I'usage  des  biens  tem- 


—  77  — 

porels,  et  ne  pense  pas  que  Dieu  les  aime  comme 
toi,  parce  que  tu  les  vois  jouir  comme  toi  de  tous 
ces  biens. 

Les  animaux  sont  crees,  non  pour  eux-memes, 
mais  pour  I'homme  ;  ainsi  les  mechants  vivent,  non 
pour  eux,  mais  pour  les  bons.  Leur  existence  profile 
aux  bons  ;  par  consequent  on  ne  peut  nier  que  tout 
ce  qui  les  sustente  ne  soit  aussi  rapporte  a  I'avan- 
tage  de  ceux-ci.  II  est  permis  aux  mechants  de  vivre 
parmi  les  bons,  mais  c'est  pour  que  leur  soci6t6 
exerce  la  vertu  des  bons.  Leur  felicite  les  avertit  de 
chercher  des  biens  meilleurs  que  les  leurs,  de  ces 
biens  que  les  mechants  ne  peuvent  communiquer  ; 
leur  iniquity  les  contraint  de  s'attacher  plus  ^troite- 
ment  au  devoir  ;  enfin,  tandis  qu'ils  les  voient,  desti- 
tues  de  la  grUce  divine,  se  precipiter  dans  tous  les 
abimes  du  vice,  ils  apprennent  toute  la  reconnais- 
sance qu'ils   doivent   au   Cr^ateur   pour  leur   salut. 

Le  plan  de  la  providence  divine  I'exigeait  pour  as- 
surer notre  felicite  et  nous  r^v^ler  notre  glorification: 
la  vie  des  brutes  nous  apprend  que  le  supreme  bon- 
heur  n'est  pas  d'user  des  biens  du  monde  ;  la  vie  des 
mechants  nous  apprendrait  qu'il  ne  consiste  pas  k 
s'en  rendre  maitre.  II  fallait  done  que  ces  ressources 
fussent  r^parties  indiff^remment  entre  mechants  et 
bons,  car  ces  derniers  ne  croiraient  pas  k  une 
meilleure  recompense,  n'6talt  le  spectacle  de  cette 
commune  attribution  des  biens  aux  bons  et  aux 
mechants.  Cesse  done  de  te  plaindrc  de  la  socl^t^ 
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et  du  bonheiir  des  mechants,  et  ne  pense  plus  devoir 
leur  assigner  le  privilege  d'un  amour  singulier,  parce 
qu'ils  partagent  avec  toi  I'usage  et  le  domaine  de 
biens  passagers.  S'ils  peuvent  les  employer  et  meme 
les  posseder  en  maitres,  je  te  I'ai  dit,  c'est  pour 
contribuer  a  ton  salut. 

Mais  que  dire  de  la  soci^te  des  bons  ?  Car  c'est 
bien  la  tout  ce  qui  reste  a  consid6rer.  Du  fait  qu'ils 
te  sont  associ^s  dans  son  affection,  est-elle  perdue, 
oui  ou  non,  cette  gloire  d'etre  I'objet  d'un  amour 
personnel  de  la  part  de  ton  fianc6  ?  —  Souviens-toi, 
a  present,  de  I'argument  apport6  plus  haut,  celui  que 
tu  jugeais  insuffisant,  parce  qu'il  s'adaptait  impar- 
faitement  k  la  question  qui  nous  occupait  et  nous 
occupe  encore  maintenant.  Je  te  I'expose  de  nouveau, 
a  dessein  de  I'examiner  plus  attentivement  devant  toi. 
Sa  v6rit6  ne  nous  fournirait-elle  pas  un  appui  pour 
confirmer  ce  que  nous  cherchons  a  demontrer  ? 

Je  disais  :  la  soci^t^  des  hommes,  elle  aussi,  est 
un  don  que  t'accorde  ton  cr^ateur.  II  a  voulu  t'y 
faire  trouver  un  soulagement  dans  la  vie  ;  tu  ne  t'y 
consumerais  pas  dans  le  denument  d'une  existence 
solitaire  et  paresseuse.  Si  les  mechants  t'exercent, 
les  bons  te  consolent,  et,  6tant  ce  qu'ils  sont,  tu 
n'as  pas  le  droit  de  t'offusquer  de  la  part  qu'ils  ont 
a  ton  bonheur  et  k  ton  amour.  Les  aimes-tu  vraiment, 
ces  bons  ?  Mors,  ta  charity  se  r^jouit  de  ce  qu'on 
leur  accorde,  non  comme  d'un  bien  stranger,  mais 
comme  de  son  bien  propre. 
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Tu  serais  heureuse  meme  si  tii  etais  seule  a  gofiter 
cet  nmoiir,  mais  tu  es  bien  plus  heureuse  d'en  jouir 
en  la  compagnie  d'un  grand  nombre  d'6!us.  Tandis 
que  la  dilection  s'^panche  sur  tous  ceux  qui  y  partici- 
pent,  la  joie  de  la  charite  et  de  la  suavity  se  trouve 
accrue.  L'amour  spirituel,  en  effet,  n'est  jamais  plus 
parfaitement  personnel  a  chacun,  que  lorsque  tous 
I'ont  en  commun.  II  ne  diminue  pas  du  fait  qu'un 
grand  nombre  le  partagent  ;  son  fruit  se  retrouve 
un,  identique  et  tout  entier  en  chacun. 

Lc  privilege  de  la  singularity  de  ton  amour  ne 
saurait  done  exciper  de  la  soci^t^  des  bons  ;  ton 
fianc6  t'aime  en  eux  tous,  et  c'est  un  nouveau  trait 
de  son  amour  personnel  que  de  ne  rien  aimer  sans 
toi.  Et  ne  crains  pas  que  son  cceur  ne  se  distraie  en 
l'amour  de  plusieurs,  et  qu'il  eprouve  moins  de  ten- 
dresse  envers  chacun,  pour  Stre  partag6  et  divisd  en 
quelque  sorte  entre  tous.  II  se  pr^sente  k  chacun  tel 
qu'il  se  pr^senterait  k  tous  ;  il  ne  vouerait  k  chacun 
ni  une  autre  ni  une  moindre  dilection  s'il  aimait  les 
individus  sans  participation  de  tous. 

Que  tous  done  I'aiment  uniquement  lui  seul  afin 
que  tous  soient  aim^s  uniquement  de  lui  seul  ;  aucun 
autre  que  lui  ne  m^rite  d'etre  aim6  ni  ne  peut  aimer 
de  la  sorte.  Que  tous  dans  un  seul  s'aiment  comme 
s'ils  6taient  un,  afin  que  l'amour  d'un  seul  les  fasse 
un.  Cet  amour  est  unique,  ce  n'est  pas  un  amour 
priv6  ;  il  est  Isol^,  mais  non  solitaire  ;  particlp4,  non 
dlvls6  ;  il  est  g^n^ral  et  Individuel  :  c'est  l'amour 
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singulier  de  tous  et  Tamour  total  de  chacun  ;  le 
partage  ne  le  dimlnue  pas,  I'usage  ne  I'^puise  pas, 
le  temps  ne  le  vieillit  pas  ;  c'est  un  amour  antique 
et  nouveau,  desirable  au  coeur,  doux  a  I'exp^rience, 
eternel  en  son  fruit  ;  amour  plein  d'agrement,  qui 
r^conforte,  rassasie,  et  jamais  n'engendre  I'ennui. 

L'Ame. 

C'est  un  vrai  charme  de  t'ecouter  parler  ;  je 
I'avoue,  ce  qui  de  prime  abord  me  portait  plutot  a 
dedaigner  cet  amour  commence  a  m'inciter  plus  vive- 
ment  que  tout  le  reste  a  le  desirer. 

Apres  tout  je  ne  laisse  pas  de  souhaiter  encore 
quelque  6claircissement  ;  mais  si  tu  peux  me  le 
donner,  je  n'hesiterai  plus  k  me  reconnattre  de  tout 
point  satisfaite.  II  s'agit  de  savoir,  s'il  est  possible 
de  le  d^montrer  d'une  maniere  ou  d'une  autre,  com- 
ment ce  fianc6  de  la  chastet6  peut,  et  de  coeur,  et  de 
fait,  etre  present  k  chacun  de  ceux  qu'il  aime  tel 
qu'il  est  present  k  tous.  Je  ne  douterai  pas  qu'il  ne 
le  soit  de  coeur,  si  je  reconnais  qu'il  Test  effective- 
ment. 

HUGUES. 

O  mon  ame,  puisque  tu  es  si  decidee  a  poursuivre 
la  recherche  commenc^e  et  k  ne  t'estimer  satisfaite 
qu'^  la  condition  de  reconnattre  un  bienfait  absolu- 
ment  personnel  de  ton  fianc^,  j'acc^de  volontiers  k 
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ta  requete  ;  ton  insistance,  je  le  sais,  procede  plus 
de  la  devotion  que  d'importuns  desirs. 

Ton  excellent  amant  y  a  pourvu  ;  ils  ne  te  man- 
quent  pas,  les  dons  oil  tu  decouvriras  quelque  raison 
personnelle  de  te  louer  de  lui.  Tout  comme  il  a 
distribue  des  biens  g6neraux  et  speciaux,  il  t'en  a 
confere  de  personnels.  Les  biens  gen^raux  sont  ceux 
dont  font  usage  tous  les  etres,  tels  la  lumiere  du 
soleil  et  I'air  qu'on  respire.  Sont  speciaux  les  biens 
concedes,  non  pas  a  tous,  mais,  pour  ainsi  dire,  k 
un  groupe  determine  :  telles  la  foi,  la  sagesse,  I'educa- 
tion.  Enfin  des  biens  personnels  sont  attribues  en 
propre  a  chacun,  ainsi,  k  Pierre,  la  primaute  parmi 
les  apotres,  k  Paul,  I'apostolat  des  nations,  k  Jean, 
le  privilege  de  I'amour. 

Vols  done,  mon  ame,  quels  biens  g^n^raux  tu  as 
re(;us  avec  tous,  quels  biens  speciaux  tu  partages 
avec  un  certain  nombre,  et  quels  biens  personnels 
te  sont  conf^r^s  k  toi  seule  (1).  II  t'a  aimte  en  tous 
ces  divers  bienfaits  ;  il  t'a  aim^e  avec  tous  ceux  qui 
te  furent  associes  dans  la  participation  de  ses  lib^ra- 
lit^,  il  t'a  aim^e  de  pr^f^rence  k  tous  ceux  sur  qui 
tu  I'emportes  par  les  dons  particuliers  de  sa  gr^ce. 
Tu  es  aim6e  en  toute  creature,  tu  es  aim6e  avec 
tous  les  bons,  tu  es  aim^e  plus  que  tous  les  m^chants. 


(1)  Le  Victurm  est  un  professeur;  il  en  garde  dans  ses 
ouvrages  une  tendance  assez  prononcde  h  !a  rdp^tition. 
Ce  procede  n6daf»neioue  s'imposait  en  un  temps  ou  les 
manuels  ne  supplcaient  en  rien  le  professeur. 


D.  F. 
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Et  s'il  te  semble  que  c'est  peu  d'etre  aim^e  plus  que 
tous  les  mechants,  songe  a  tant  de  bons  qui  ont 
re^u  moins  que  toi. 

Mais  je  m'en  aper^ois,  dans  ton  aspiration  vers 
un  amour  personnel,  tu  te  soucies  davantage  des 
bienfaits  individuels.  J'aurais  encore  long  k  parler 
des  etres  en  qui  et  avec  qui  tu  es  aim^e,  mais  je  veux 
me  contenter  de  ce  que  j'en  ai  dit. 

Je  n'entends  pas  cependant  que  tu  fasses  peu  de 
cas  d'avoir  et6  aim^e  en  une  telle  effusion  de  bien- 
faits et  avec  des  etres  si  excellents,  alors  que  tous 
les  bons  te  sont  donnes  pour  compagnons,  et  tous 
les  mechants,  toutes  les  creatures  de  I'univers  pour 
sujets.  Tu  as  done  vu,  6  mon  ame,  la  grandeur  des 
bienfaits  oii  tu  es  aim^e,  la  quality  des  etres  avec 
qui  tu  es  aimee  ;  consid^re  maintenant,  autant  que 
tu  le  peux,  de  preference  a  qui  tu  es  aim^e. 

C'est  k  toi  que  je  parle,  mon  ame,  tu  sais  bien 
ce  que  tu  as  re?u,  et  il  est  n^cessaire  que  tu  le  saches 
mieux  encore,  pour  ne  pas  t'enorgueillir  de  ce  que 
tu  n'as  pas  regu  ou  ndgliger  de  remercier  pour  ce 
que  tu-  as  regu.  Puiss^-je  t'en  faire  ressouvenir  k  ton 
profit  et  k  la  satisfaction  du  dispensateur  de  ces 
dons  !  S'il  te  les  a  accord6s,  c'est  pour  que  tu  en 
gardes  toujours  le  souvenir,  c'est  pour  que  I'oubli 
ne  te  fasse  jamais  ti^dir  dans  son  amour. 

Pense  d'abord,  mon  Sme.  qu'il  fut  un  temps  ou 
tu  n'^tais  pas,  et  sf  tu  as  commence  d'etre,  tu  le  dois 
a  sa  lib^ralitd.  C'est  un  don  de  sa  part  que  ton 
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entree  dans  I'existence.  Avant  d'exister,  lui  avais-tu 
procure  quelque  chose  dont  il  t'aurait  pay6e  par 
I'existence  ?  —  Absolument  rien,  non,  tu  ne  lui  avais 
rien  donne,  tu  ne  pouvais  rien  donner  avant  d'etre  ; 
ton  existence  est  une  largesse  toute  gratuite. 

A  qui  done  as-tu  ete  preferee  du  fait  de  ta  crea- 
tion ?  Peut-on  recevoir  moins  que  I'existence  ?  Pour- 
tant,  si  ce  n'etait  pas  la  recevoir  quelque  chose, 
celui  qui  n'est  pas  ne  pourrait  commencer,  et  s'il  ne 
valait  pas  mieux  etre  que  ne  pas  etre,  celui  qui  est 
n'aurait  rien  re<;u  de  plus  que  celui  qui  n'est  pas  (1). 

Pourquoi  done,  mon  Dieu,  m'avez-vous  cr66,  sinon 
parce  que  vous  avez  voulu  mon  etre  plutot  que  mon 
n^ant  ?  Vous  m'avez  aim^  plus  que  tous  ceux  qui 
n'ont  pas  obtenu  de  vous  ce  bienfait.  Le  jour  ou 
vous  m'avez  donn6  I'etre,  6  mon  Dieu,  vous  m'avez 
dispense  un  bien,  et  un  grand  bien,  un  bien  excellent, 
votre  propre  bien  ;  vous  m'avez  done  pr^f6r4  k  tous 


(1)  Cette  derniire  argumentation  n'est  pas  un  modele 

de  rigueur;  elle  renferme  une  petition  de  principe:  Hugues 

devrait  prouver  que  celui  qui  est  a  regu  mieux,  et  pas 

seulement  plus  que  celui  qui  n'est  pas.  Le  principe  m^ta- 

physique  de  la  bonte  de  I'etre  comme  tel  est  appiiqu^ 

(C/.  Instit.  in  Decal.,  c.  IV.  —  PL.  176,  16  A),  mais  non 

explicit^  dans  la  philosophie  du  Victorin.  Voici  I'essen- 

tiel  de  la  demonstration  thomiste  de  ce  principe:  «  L'fitre 

comme  tel  est  bon,  ce  qui  se  manifeste  dans  le  fait  que 

haque  chose  est  portce  k  disirer  I'etre;  or  la  notion  de 

ien    r«^pond    k    celle    d'etre    app^tible ».    {De   Potentia. 

Ju.  Ml.  a.  VI.  in  C.) 
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ceux  k  qui  vous  avez  refuse  un  tel  bien,  votre  pro- 
priete. 

O  mon  kme,  disons-nous  quelque  chose  lorsque 
nous  parlons  k  notre  Dieu  de  la  sorte,  k  notre  Dieu 
par  qui  nous  avons  ete  cr6^s,  formes  au  sortir  du 
neant,  gratifies  de  preference  a  tous  ceux  qui  n'ont 
pas  6t6  cr66s  ?  —  Oui,  certes,  oui,  nous  disons  quel- 
que chose,  nous  disons  beaucoup  en  parlant  ainsi, 
et  nous  ne  devons  pas  cesser  de  le  repeter,  afin  de  ne 
jamais  oublier  celui  dont  nous  avons  requ  un  si 
grand  bien.  Oui,  s'il  n'avait  rien  donn6  de  plus,  il 
m^riterait  dej^  sans  fin,  pour  cela  meme,  nos  louan- 
ges  et  notre  amour.  Mais  en  fait  il  a  donne  plus,  il 
nous  a  donn6  non  seulement  I'etre,  mais  la  beaute, 
mais  la  forme  ;  autant  I'existence  surpasse  le  n^ant, 
autant  la  forme  I'emporte  sur  I'ind^termine  ;  I'exis- 
tence plait  beaucoup  en  I'etre  inform^  ;  ce  qu'il  est 
plait  encore  davantage.  Par  la  considere,  mon  kme, 
que  tu  passes  avant  tous  les  etres  que  tu  vols  prives 
de  ce  bienfait  d'une  existence  d^termin^e  et  si  6mi- 
nente  (1). 


(1)  Le  concept  peripatcticien  de  la  forme,  principe  on- 
tologique  intrins^que  a  tout  etre  fini,  semble  etre  absent 
de  la  philosophic  hiigonienne.  La  forme  dont  il  est  ici 
question  consiste  dans  I'aspect  des  choses,  dans  la  distri- 
bution de  leurs  parties.  Hufjues  emploie  le  terme  informis 
—  «  sans  forme  »,  pour  designer  une  distribution  con- 
fuse, et  le  terme  formosus  —  «  pourvu  de  forme  »,  pour 
designer  une  distribution  ordonnee  des  parties  d'un  ob- 
jet.  Cette  distinction,  Hugues  en  convient,  n'est  pas  jus- 
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Ici  non  plus,  la  munificence  du  divin  dispensateur 
n'a  pu  se  borner.  II  nous  a  donn^  quelque  chose  de 
plus  ;  nous  avons  ete  eleves  plus  haut  encore  dans  sa 
ressemblance.  11  nous  attirait  a  lui  par  la  dilection, 
il  a  voulu  nous  attirer  aussi  par  la  ressemblance. 
Au  bienfait  de  I'etre  et  de  la  forme,  il  a  ajoute 
celui  de  la  vie,  de  telle  sorte  que  I'existence  nous 
rendit  sup^rieurs  a  ce  qui  n'est  pas,  la  beaute  a  ce 
qui  est  inordonn^  et  disparate,  la  vie  a  ce  qui  est 
inanim^. 

Tu  es  ob^r^  d'une  grand  dette,  mon  Sme  ;  tu  as 
beaucoup  re?u,  et  rien  qui  provienne  de  toi  !  Tu 
n'as  rien  a  offrir  en  retour  de  toutes  ces  prodigalit^s, 
sinon  d'aimer.  D'ailleurs  ce  qui  a  eU  donne  par 
amour  pourrait-il  etre  mieux  ou  plus  convenable- 
ment  r^mun^r^  que  par  I'amour  ? 


tifiable  en  rigueiir;  de  plus,  elle  ne  repond  pas  exacte- 
ment  a  sa  definition  de  la  forme,  ou  n'entre  pas  la  notion 
d'ordre.  Mais  elle  se  justifie  siiffisamment  par  la  relation 
d'identitc  etablie  entre  la  beaute  et  i'ordonnance.  La  for- 
me est  vraiment  forme,  elle  est  k  proprement  parler  un 
aspect  des  choses,  lorsqu'elle  resplendit,  lorsqu'elle  de- 
vient  principe  de  beauts,  done,  quand  elle  implique  une 
harmonieiise  ordonnance  dans  I'ohjet  consid^re.  Tel  est 
le  sens  special  de  «  forme  »  dans  ce  passage.  (Cf.  De 
Sacr..  I.  I,  p.  I.  c.  Ill  -  IV.  —PL.  176.  188-189.)  Nous  avons 
indiqud  au  cours  de  I'introduction  (p.  33)  le  correspon- 
dant  spirituel  de  ce  concept:  I'Sme  a  sa  forme  dans  la 
mesure  oii  elle  est  lumineuse,  c'est-S-dire  intelligente. 
L'^me  n'a  pas  d'ordonnance  proprement  dite,  parce 
qu'elle  est  simple,  mais  elle  est  principe  d'ordonnance  par 
la  raison. 
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Et  il  est  bien  vrai  que  tu  as  tout  re^u  par  un  effet 
de  I'amour.  Dieu  pouvait,  en  effet,  procurer  la  vie  k 
d'autres  creatures  ;  tu  fus,  en  ce  don,  I'objet  de  sa 
predilection.  Et  cette  predilection  ne  vient  pas  de  ce 
qu'il  a  trouve  en  toi  plus  qu'ailleurs  de  quoi  se 
complaire  :  c'est  une  prevenance  gratuite  qui  t'a 
rendue  telle  qu'a  present  tu  merites  les  preferences 
de  son  amour. 

L'Ame. 

Plus  j'ecoute,  et  plus  je  brule  de  t'ecouter.  Con- 
tinue, je  t'en  prie  ;  dis-moi  ce  qui  suit. 

HUGUES. 

Apr^s  I'existence,  apres  la  beaute,  apres  la  vie, 
c'est  la  sensibility,  c'est  le  discernement  qui  te  furent 
dispenses,  toujours  par  la  meme  dilection.  Sans  cet 
amour  prevenant,  le  bienfaiteur  n'eOt  rien  accorde,  et 
I'indigent  n'eut  rien  re?u. 

Oh  !  Qu'il  t'a  faite  sublime  et  ravissante,  mon 
ame  !  Que  signifient  de  tels  atours,  sinon  que  celui 
qui  t'en  a  par^e  se  prepare  en  toi  une  Spouse  pour 
sa  chambre  nuptiale  ?  II  savait  k  quelle  oeuvre  il  te 
destinait,  il  savait  quelle  parure  y  convenait  ;  et  c'est 
celle-1^  qu'il  t'a  donn6e  ;  elle  convenait  si  bien  qu'il 
put  s'^prendre  de  son  present. 

II  t'a  orn^e  de  sens  k  I'exterieur,  il  t'a  6clalr6e  de 
sagesse  k  I'interieur  ;  les  sens  sont  comme  ta  toilette 
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au  dehors,  la  sagesse  cumme  ton  agrement  intime  ; 
Ics  sens  conime  un  tour  de  pierres  precieuses  resplen- 
dissantes,  la  sagesse  comme  la  beaute  naturelle  de 
ton  visage.  Et  voici  que  ta  parure  I'emporte  en  splen- 
deur  sur  toutes  les  gemmes,  et  ton  visage  surpasse 
la  beaute  de  toutes  les  formes.  Et  certes,  ces  avan- 
tages  etaient  de  toute  convenance  si  tu  devais  etre 
introduite  dans  la  chambre  nuptiale  du  roi  celeste. 

Oh  !  Comme  tu  fus  aimee  !  A  combien  d'etres  tu 
fus  prefer^e  loisque  tu  fus  faite  si  belle  !  Quel  don 
singulier  !  Quel  don  rare,  ce  lot  reserve  a  ceux-la 
seuls  qui  sont  aimes  et  destines  a  I'etre  ! 

Tu  aurais  eu  bien  raison  d'en  etre  fiere,  et  tu 
aurais  bien  du  veiller,  afin  de  ne  pas  perdre  un  tel 
don,  de  ne  pas  souiller  une  telle  parure,  de  ne  pas 
ternir  cette  splendeur.  Si  tu  perdais  ce  don,  si  tu  ne  le 
sauvegardais  pas,  tu  allais  devenir  plus  miserable 
que  tu  ne  I'aurais  ^t6  sans  I'avoir  re(;u,  ou  sans 
I'avoir  regu  aussi  parfait  ;  tu  serais  tortur^e,  et  par 
le  chatiment  de  ta  beauts  perdue,  et  par  la  confusion 
de  ta  laideur  ;  rejet6e,  tu  serais  plus  vile  que  si  tu 
n'avais  pas  6t6  favoris^e.  II  aurait  done  fallu  garder 
ce  don  et  pr6venir  ce  malheur  ;  celui-lci,  bien  gard^, 
se  serait  maintenu  ;  celui-ci,  pr6venu.  ne  serait  pas 
arrivd.  Et  vols  ce  que  tu  as  fait,  mon  9me  ;  tu  as 
d^laiss^  ton  fianc^  pour  prostituer  ton  amour  k  des 
Strangers.  Tu  as  corrompu  ton  Int^grit^,  souill6  ta 
beauts,  dissip^  ta  parure.  Tu  fes  faite  si  vile,  si 
d^gradee,  si  immonde  !    Comme  si  tu  n'^tals  plus 
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digne  des  embrasseinents  d'un  tel  fiance  !  Tu  I'as 
done  oubli6,  ton  fiance  ;  tu  n'as  pas  su  le  remercier 
dignement  pour  tant  de  bienfaits. 

Te  voila  devenue  comme  un  femme  publique  ; 
i'exces  de  tes  debauches  t'a  relach^  le  sein  ;  ton 
front  s'est  rid6  ;  tes  joues  sont  fan^es  ;  tu  as 
les  yeux  h6b6t6s  et  languissants,  les  l^vres  p21ies, 
la  peau  dess^ch^e  ;  ta  vigueur  est  brisee  ;  tu  es 
odieuse,  meme  k  tes  amants  (1). 

L'Ame. 

J'esperais  que  ces  fameuses  louanges  allaient  a 
une  autre  fin  ;  je  le  vols,  c'est  pour  ma  plus  grande 
confusion  que  tu  m'as  compliment^e.  Tu  voulais  me 
faire  paraitre  d'autant  plus  infame,  que  j'avais  ^t6 
plus  ingrate  en  gaspillant  de  si  grands  bienfaits.  Je 
voudrais  bien  que  ce  dont  tu  paries  n'eut  pas  et6 
commis,  ou  du  moins  que  tu  ne  I'eusses  pas  r^vele  : 
si  ma  pr6somption  n'avait  pu  6viter  la  faute,  I'oubli,  a 
tout  prendre,  me  mettrait  a  couvert  de  la  confu- 
sion (2). 


(1)  Expressions  et  comparaisons  inspir^es  des  admo- 
nestations  de  Dieii  a  son  peuple  dans  Ezechiel.  Elles  ne 
sont  pas  trop  lortes  pour  traduire  I'horreur  de  rinfid^lit^ 
qu'eprouve  un  esprit  ou  s'est  ddveloppe  le  sens  des  r^a- 
lites  divines.  Hugues  s'humilie  indistinctement  de  ses 
propres  imperfections  et  de  sa  participation  k  la  d^che- 
ance  du  peche  originel. 

(2)  Le  Soliloque  a  produit  son  effet  immWiat :  le  me- 
pris  de  soi   (De  Contemplatione,  §.   2.  —  B.   Haureau, 
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HUGUES. 

Ce  n'est  pas  pour  te  confondre,  mais  pour  t'in- 
struirc,  que  je  t'ai  parle  de  la  sorte  (1).  J'ai  voulu 
te  faire  sentir  plus  vivement  tes  obligations  envers 


Nouv.  Ex.,  p.  17S.),  la  componctlon,  « ce  sentiment  de 
douleur  dont  le  coeur  est  touche  a  la  consideration  de  ses 
maux  »  {De  Modo  orandi,  c.  I.  —  PL.  176,  979  A.).  De 
cette  componction  va  sortir,  par  la  vue  de  la  misericorde 
divine  <-  ce  mouvement  de  conversion  vers  Dieu,  ce  senti- 
ment d'humble  et  pieuse  affection  »  qui  s'appelle  la  devo- 
tion, et  « qui  parfait  I'oraison »  (ib.).  « Quoi  de  plus 
efficace  pour  exciter  I'homme  au  desir  de  la  priere  que 
sa  misere  et  la  detresse  de  tant  de  maux  qui  I'oppriment. 
et  quoi  de  plus  attrayant  que  la  misericorde  de  son  Crea- 
teur,  eprouvee  tant  dc  fois  au  milieu  de  ses  malheurs  » 
(ib.  977  B).  t  Celui  qui  a  exerce  de  la  sorte  son  esprit 
dans  la  meditation  avant  le  temps  de  I'oraison  ne  s'y 
rendra  pas  a  1  improviste  et  d'un  coeur  tiede  »  (ib.  978  D). 
(1)  <r  Tant  qu'une  ame  est  en  ^tat  de  peche,  elle  est 
commc  en  des  tenebres  et  dans  la  confusion.  Elle  ne  peut 
echappcr  a  la  confusion  et  se  disposer  a  I'ordre,  a  la 
forme  de  la  justice,  si  auparavant  elle  n'a  ete  eclairee 
pour  voir  ses  m^faits,  pour  discerner  la  limiiere  des  tene- 
bres, c'est-a-dire,  les  vertus  des  vices,  pour  se  disposer 
selon  I'ordre  et  se  conformer  k  la  verite.  Ceci,  I'Sme 
gisant  dans  la  confusion  ne  peut  le  faire  sans  lumiere; 
c'est  pourquoi  il  faut  avant  tout  que  la  lumiere  se  fasse 
pour  qu'elle  puisse  se  voir  elle-m^me  et  reconnaitre  I'hor- 
reur.  la  turpitude  de  sa  confusion,  pour  qu'elle  se  deploie 
et  s'adapte  a  la  disposition  raisonnable,  a  I'ordre  de  la 
v^ritd.  Lorsque  tout  aura  ^te  ordonn^  et  dispose  selon 
I'exemplaire  de  la  raison  et  la  forme  de  la  sagesse.  alors 
brillera  soudain  le  soleil  de  justice,  selon  la  promesse: 
«  Bienheureux  les  cocurs  purs,  car  ils  verront  Dieu  > 
(De  Sacr.,  I.  I.  p.  F,  c.  XII.  —  PL.  176.  195). 


90 


celui  qui  t'a  faite  lorsque  tu  n'etais  pas,  et  rachetee 
lursque  tu  etais  perdue.  Ces  tristes  souvenirs,  eux 
aussi,  c'est  pour  prouver  son  amour  que  je  les  ai 
rappeles.  Us  me  fournissaient  I'occasion  d'aborder 
le  r^cit  des  abaissements  auxquels  ton  fiance,  qui 
apparaissait  si  eieve  lorsqu'il  t'a  creee,  a  daigne 
descendre  lorsqu'il  t'a  r6paree. 

Alors  si  sublime,  et  maintenant  si  humble  !  Mais 
non  moins  aimable,  car  non  moins  admirable  ici  et 
la.  La,  dans  sa  puissance,  il  t'a  combine  de  gran- 
deurs, ici,  pour  toi,  dans  sa  misericorde,  il  a  subi  des 
cruautes.  Pour  te  relever  jusqu'au  rang  d'oii  tu  etais 
dechue,  il  a  daigne  descendre  la  ou  tu  gisais,  et 
pour  pouvoir  te  rendre  avec  justice  ce  que  tu  avals 
perdu,  il  a  daign^,  en  personne,  souffrir  avec  com- 
passion ce  que  tu  endurais.  II  est  descendu,  il  a 
assume,  il  a  subi,  il  a  vaincu,  il  a  r6par6  :  il  est 
descendu  vers  toi,  mortelle,  il  a  assume  la  mortality, 
il  a  subi  la  passion,  vaincu  la  mort  et  r6par6  I'homme. 

Eh  bien  !  N'es-tu  pas  ravie,  mon  ame,  devant  tant 
de  merveilles,  devant  un  tel  d^ploiement  de  bienfaits  ? 
Songe  comme  il  t'a  aim^e,  celui  qui  a  voulu  faire 
tant  pour  toi  !  Embellie  par  ses  soins,  tu  avals  et6 
souillee  par  ton  iniquity  ;  et  de  nouveau,  tu  fus  lav6e 
et  transfigur^e  par  sa  misericorde  ;  ici,  comme  tou- 
jours,  c'^tait  sa  charity  qui  op^rait. 

Autrefois,  lorsque  tu  n'etais  pas,  11  t'a  aim^e  pour 
te  cr6er  ;  dans  la  suite,  lorsque  tu  te  fus  avilie,  il 
t'a  aim^e  pour  te  r^tablir  dans  ta  beauts,  pour  te 
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montrer  coinbien  il  t'aimait.  C'est  en  mourant,  et  pas 
autrement,  qu'il  a  voulu  te  delivrer  de  la  mort  :  il  te 
prodiguerait,  certes,  le  bienfait  de  sa  bont^,  mais  il 
te  montrerait  aussi  Tardeur  de  sa  charity. 

Et  k  present  il  t'aime  d'une  charite  aussi  sincere 
que  si  tu  6tais  demeur^e  toujours  aupres  de  lui.  Nul 
reproche  pour  ta  faute,  nulle  arrogance  apr^s  le  bien- 
fait. Et  si  tu  veux  dorenavant  perseverer  fidele  a 
ses  cotes,  Taimer  comme  il  convient  et  lui  garder 
une  affection  sans  tache,  il  te  promet  des  dons  plus 
grands  que  les  premiers  ! 

L'Ame. 

Mais  voici  que  je  commence  en  quelque  sorte  a 
aimer  ma  faute  !  Je  le  vols,  je  n'ai  pas  Iaiss6  de  tirer 
de  mes  mefaits  un  profit  qili  n'est  pas  minime.  C'est 
par  eux  que  se  revele,  plus  clair  que  la  lumiere,  ce 
que,  de  tous  mes  voeux,  j'aspirais  a  connaitre. 

Oh  !  L'heureuse  faute  !  Tandis  que  sa  charite  I'en- 
traine  k  I'effacer,  cette  charity  s'ouvre  k  mon  d^sir 
et  aux  ardentes  aspirations  de  mon  cceur.  Jamais 
je  n'aurais  aussi  bien  connu  sa  dilection,  si  je  ne 
I'avais  exp^riment^e  parmi  ces  affreux  dangers.  Oh  ! 
que  j'ai  ^t^  heureuse  de  tomber,  moi  qui,  apr^s  ma 
chute,  suis  ressuscit^e  plus  heureuse  que  jamais  ! 
Pas  de  dilection  plus  grande,  pas  d'amour  plus  sin- 
cere, pas  de  charite  plus  salnte,  pas  d'affection  plus 
ardente  !  II  est  mort  pour  mol,  lui,  I'innocent,  pour 
mol  en  qui  il  ne  trouvait  rien  k  aimer !  Qu'avez-voi: 
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done  aime  en  moi,  Seigneur,  aim6  au  point  d'aller 
mourir  pour  moi  ?  Qu'avez-vous  trouv^  de  si  precieux 
en  moi,  qui  vous  ait  d^termin^  a  endurer  tant  et  de 
si  durs  tourments  ? 

HUGUES. 

O  mon  ame,  accuse-toi  devant  ton  Seigneur,  toi 
qui  jusqu'aujourd'hui  t'es  montr^e  ingrate  apres  tant 
de  bienfaits,  toi  qui  as  meconnu  ses  nombreuses 
mis6ricordes. 

Mais  pour  que  tu  puisses  comprendre  mieux  encore 
tout  ce  que  tu  lui  dois,  prete-moi  ton  attention, 
tandis  que  je  poursuis  I'exposd  de  ses  autres  bien- 
faits. 

L'Ame. 

Je  ne  me  lasserais  jamais  d'^couter  ce  qu'il  m'est 
si  doux  d'entendre  et  je  souhaiterais  que  tu  le  r^petes 
sans  cesse,  si  je  n'avais  hate  d'entendre  la  suite. 

HUGUES. 

Tu  t'^tais  done  61oign^e  et  perdue,  tu  t'^tais  vendue 
a  tes  p6eh6s  (1) ;  et  lui,  il  t'a  suivie  ;  lui,  pour  te 
racheter,  il  a  pouss^  I'amour  jusqu'^  mettre  pour  toi 
dans  la  balance  le  prix  de  son  sang  ;  tel  fut  le  pacte 


(1)  Expression  de  Saint  Paul,  Rom.  VI F,   14. 
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grace  auquel  il  te  ramena  de  I'exil  et  te  racheta  de 
I'esclavage. 

L'Ame. 

Jignorais  que  Dieu  m'aimat  tant  ! 

Je  ne  dois  plus  me  ravaler  dans  ma  bassesse,  moi 
qui  fus  agr^able  k  Dieu  jusqu'a  le  decider  k  mourir 
pour  moi  afin  de  ne  pas  me  perdre  ! 

HUGUES. 

Et  que  dire  si  tu  songes  a  la  multitude  et  a  la 
qualite  par  rapport  k  toi  des  etres  qui  sont  rejetes, 
de  ces  etres  qui  n'ont  pu  obtenir  la  grace  qui  t'a 
ete  faite  ?  Certes  tu  as  appris  comme  elles  ont  pass6 
nombreuses,  depuis  le  commencement  du  monde  jus- 
qu'aujourd'hui,  toutes  ces  generations  qui,  privees  de 
la  connaissance  de  Dieu  et  du  prix  de  leur  redemp- 
tion, se  sont  pr^cipitees  dans  la  mort  eternelle.  A 
tous  ces  hommes,  ton  r^dempteur  et  ton  amant  t'a 
prefer^e,  lorsqu'il  t'a  dispense  cette  gr^ce  qu'aucun 
deux  n'a  m^rite  de  recevoir.  Que  vas-tu  dire  ?  Ima- 
gines-tu  pour  quelle  raison  tu  leur  aurais  et6  pr^- 
feree  ? 

Etais-tu  plus  vaillante,  plus  sage,  plus  noble,  plus 
liehe  qu'eux  tous,  pour  avoir  avant  eux  ben6ficie  de 
cette  grace  speciale  ?  Que  d'hommes  vaillants,  sages, 
nobles  et  riches  parmi  eux  !  Tous,  pourtant.  ils  ont 
peri  dans  le  deiaissement  et  I'abjection.  Seule,  tu  as 
ete  adoptee  de  preference  k  tous  ;  et  s'll  en  fut  ainsi. 
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tu  n'en  pourras  trouver  aucune  raison,  hormis  la 
charity  gratuite  de  ton  sauveur. 

Tu  es  done  I'^lue,  la  pr^fer^e  de  ton  fianc^,  de  ton 
amant,  de  ton  redenipteur,  de  ton  Dieu.  II  t'a  choisie 
parmi  toutes  ces  ^mes,  il  t'a  adoptee  entre  toutes, 
aimee  au-dessus  de  toutes.  C'est  de  son  nom  qu'il 
t'a  appel^e,  afin  que  son  souvenir  te  fOt  toujours 
present.  II  a  voulu  te  faire  participer  k  son  nom,  et 
k  la  verity  de  ce  nom  ;  il  r^pandit  sur  toi  I'onction 
de  cette  Iiuile  d'alldgresse  qui  avait  coul^  sur  lui  : 
I'homme  qui  s'appellera  Chretien,  du  nom  du  Christ, 
sera  oint  de  son  onction  (1). 

L'Ame. 

J'ai  beaucoup  re?u,  je  I'avoue,  mais,  r^ponds-moi, 
si,  comme  tu  le  pretends,  d^j^  je  suis  adopt6e,  que 


(1)  Cette  ^tymologie  grecque:  XQ^'>>  *  oindre  »,  yoln^m, 
XQiatdg,  inspire  de  la  devotion  au  Victorin. 

«  L'onction  du  chreme,  dit-il,  fut  instituee  dte  I'anti- 
quite,  comme  nous  le  lisons  dans  I'ancien  Testament;  en 
ces  temps-la,  seuls  les  rois  et  les  pretres  etaient  oints. 
Leur  onction  prefigurait  I'Oint  par  excellence,  celui  dent 
tous  nous  participons,  et  I'onction,  et  le  nom.» 

«  Christ »,  en  effet,  se  dit  de  chrisma  (chrdme),  et 
Christianus  (Chr^ien)  vient  de  « Christ ».  C'est  pour- 
quoi  tous  ceux  a  qui  le  nom  du  Christ  a  ^t^  communique 
doivent  recevoir  son  onction,  car  nous  sommes  dans  le 
Christ  une  race  choisie,  un  sacerdoce  royal  (I.  Petr.  II.  9.). 
Le  chreme  est  compose  d'huile  et  de  baume;  I'huile  de- 
signe  I'infusion  de  la  grace,  et  le  baume  le  parfum  de  la 
bonne  reputation  »  (De  Sacr.,  I.  II,  p.  VII,  c.  I.  —  PL. 
176,  459.). 
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veut  dire  cet  ajournement  ?  Pourquoi  ne  puis-je  pas 
encore  me  livrer  aux  embrassements  de  mon  fiance  ? 

HUGUES. 

Tu  ignores  done,  mon  ame,  tu  ignores  ^  quel  point 
tu  etais  souiliee  auparavant,  a  quel  point  tu  etais 
profanee,  defiguree,  malpropre  ;  tu  ne  t'es  pas  vue 
en  lambeaux,  en  poussiere,  satur^e  d'une  montrueuse 
laideur  !  Comment  peux-tu  reclamer  si  vite  I'acces 
de  cette  chambre  nuptiale  de  la  pudeur  et  de  la  chas- 
tet^,  avant  de  t'etre  au  moins  quelque  peu  souciee, 
quelque  peu  pr^occup^e  de  t'embellir  pour  recouvrer 
tes  charmes  d'autrefois  ? 

Voili  pourquoi  tu  dois  attendre  ;  voila  pourquoi 
ton  fianc6  te  soustrait  jusqu'ici  sa  presence,  et  ne 
r'admet  pas  encore  aux  embrassements  et  aux  doux 
baisers.  Fl^trie  comme  tu  I'es,  il  ne  convient  pas  que 
tu  touches  la  puret6  ;  difforme,  tu  ne  peux  pas  voir 
la  beauts. 

R^pare-toi,  revets  une  parure  s^ante  ;  alors  seulc- 
ment  tu  p^n^treras  sans  confusion,  pour  y  faire  ta 
demeure,  dans  la  chambre  du  celeste  fianc6.  Alors  tu 
ne  rougiras  plus  de  ta  laideur  d'autrefois,  car  tu 
n'auras  plus  aucune  difformit6,  aucun  sujet  de  honte. 

Applique-tol  done  d'abord  k  cultiver  ta  beauts,  k 
orner  ton  visage,  k  composer  ton  maintfen,  k  laver 
tes  taches,  k  renouveler  ta  propret^,  k  corriger  tes 
habitudes,  k  te  garder  sous  la  discipline,  pour  rede- 
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venir  enfin,  apres  avoir  amende  tout  cela,  la  digne 
fiancee  d'un  tel  fianc6. 

J'ajouterai  queique  cfiose  qui  te  rendra  plus  circon- 
specte.  Je  n'entends  pas  que,  pour  avoir  connu  ton 
Election,  tu  te  laisses  enfler  par  I'orgueil  ou  dissiper 
par  la  negligence. 

N'as-tu  jamais  ouT  I'histoire  de  ce  que  fit  Assue- 
rus  (1),  apres  avoir  pour  son  insolence  r^pudie 
Vasthi  ?  Le  fait  est  bien  remarquable,  I'exemple  utile 
et  le  danger  serieux  (2). 

Cette  femme  avait  done  6t6  renvoy6e  k  cause  de 
son  orgueil.  Un  ordre  emana  du  roi,  prescrivant  par 
tout  le  royaume  de  rassembler  les  jeunes  vierges  les 
plus  gracieuses,  et  de  les  amener  k  la  ville  de  Suze  ; 


(1)  «  Assuerus,  roi  puissant  et  opulent,  est  I'lmage  du 
Christ,  et  par  la  signification  de  son  nom,  et  par  le  pres- 
tige de  sa  puissance,  et  par  la  grandeur  de  ses  richesses; 
par  la  significaton  de  son  nom,  car  il  veut  dire  «  porta  >, 
et  le  Christ  a  dit:  «  Je  suis  la  porte  »  (Jo.  X.  7.  );  par  le 
prestige  de  sa  puissance,  car  toute  puissance  au  ciel  et 
sur  terre  a  ete  remise  au  Christ  (Mat.  XXVlll.  18.);  par 
la  grandeur  de  ses  richesses,  car  tout  ce  que  possWe  le 
P6re  appartient  au  Fils  (Jo.  XVll.  10.)  ».  (Allegorioe  m 
vetus  testamenfum,  1.  IX.  c.  I.  —  PL.  175,  733). 

(2)  Hugues  revient  k  I'exercice  de  la  lectio  (lecture), 
pour  s'elever  de  nouveau,  et  cette  fois  jusqu'^  la  descrip- 
tion de  I'extase.  La  lecture  comprend  i'histoire,  rall^go- 
rie  et  la  tropologie.  L'histoire,  qui  debute  a  cet  endroit, 
consiste  dans  la  narration  de  ce  qui  s'est  passe:  on  s'y 
applique  a  comprendre  le  texte.  (De  Sacr.,  Prologus,  c. 
IV.  —  PL.  176,  185).  Le  texte  est  tir^  du  livre  d'Esther 
(IL  1-4.).  Cf.  G.  Robert,  op.  cit.,  pp.   104-108. 
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la,  dans  un  gynecee,  elles  seraient  confines  aux  soins 
de  I  eunuque  Egee,  prepose  a  la  garde  des  epouses 
royales  ;  on  leur  donnerait  des  ornements  et  tout  le 
necessaire. 

Toutes  seraient  de  la  sorte  abondamment  pour- 
vues,  en  raison  de  leur  destinee  royale  ;  elles  seraient 
embellies  et  parees  ;  elles  seraient  ointes  durant  six 
mois  au  moyen  d'huile  de  myrte,  durant  six  autres 
inois  au  moyen  de  certains  pigments.  Ainsi  achevees 
et  ornees,  elles  passeraient  du  gynecee  a  la  chambre 
du  roi  ;  celle  qui  parmi  toutes  plairait  davantage 
a  ses  regards  occuperait  le  trone  du  royaume  a  la 
place  de  Vasthi. 

Vois  combien  furent  6lues,  pour  qu'une  seule  le 
fut,  celle  qui  paraitrait  aux  yeux  du  roi  la  plus  belle, 
la  mieux  ornee.  Les  ministres  du  roi  en  choisissent 
un  grand  nombre  pour  recevoir  les  soins  du  gynecee  ; 
le  roi  s'en  choisit  une  pour  sa  chambre  nuptiale.  La 
premiere  Election  d'une  multitude  de  vierges  fut  faite 
d'apres  I'ordre  du  roi  ;  la  seconde,  celle  de  la  pr6f6- 
ree,  d'apres  son  bon  plaisir. 

Examinons  done  si  par  hasard  cet  exemple  ne 
pourrait  pas  s'adapter  au  sujet  dont  nous  traitons 
ici  (1). 

Le  roi,  fils  du  monarque  souverain,  est  venu  en  ce 


(1)  Valligorle  succWe  i  rhistoire.  Cet  exercice  est  des 
:  n^  i  d^couvrir  dans  le  fait  racontd  une  autre  r^alit^  pass^e. 
ctuelle  ou  future.  {De  Sacr.,  Prologus,  c.  IV.  —  PL.  176. 
H5).  (C/.  Erud.  didasc,  1.  VI,  c  IV.  —  PL.  176,  802). 


D.  F. 
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monde  (1)  qu'il  avait  lui-meme  cr66,  se  chercher  une 
Spouse  choisie,  une  epouse  unique,  une  epouse  qui 
fut  digne  de  ce  mariage  royal. 

Pour  avoir  d6daign6  de  le  recevoir,  k  cause  de  ses 
humbles  apparences,  la  Jud^e  fut  rejet^e. 

Mors  les  ministres  du  roi,  c'est-a-dire  les  apotres, 
furent  envoy6s  par  tout  le  monde  pour  rassembler 
des  Smes  et  les  amener  k  la  cit6  royale.  Cette  cit6, 
c'est  la  sainte  6glise,  la  maison  et  le  s^jour  des 
Spouses  royales,  c'est-a-dire  des  ames  saintes,  dont 
la  f^condite  engendre  des  enfants  non  pour  la  servi- 
tude, mais  pour  la  royaut^.  Ces  ames  qui  servent 
Dieu  par  amour  et  non  par  crainte  enfantent  pour 
ainsi   dire  les  bonnes  oeuvres  dans   la   liberty  (2). 


(1)  Le  Victorin  pr^sente  de  diverses  mani^res  le  syni- 
bole  du  Christ  Roi.  L'allegorie  suivante  nous  fait  souve- 
nir que  Hugues  a  vecu  au  temps  des  croisades: 

«  Le  Verbe  incarne  est  notre  roi  qui  vient  en  ce  monde 
pour  livrer  bataille  au  Demon;  tons  les  saints  qui  ont 
v^cu  avant  sa  venue  marchent  comme  des  soldats  h 
I'avant-garde  du  roi;  tous  ceux  qui  vinrent  apres  lui  et 
viendront  jusqu'a  la  fin  du  monde  sont  les  soldats  qui 
suivent  leur  roi.  Lui,  le  roi,  est  au  milieu  de  son  aimee, 
il  s'avance,  escorte  de  part  et  d'autre  et  protege  par  ses 
troupes.  Et  bien  que  dans  une  si  grande  multitude  on 
apergoive  des  armes  de  divers  genres,  les  sacrements 
et  les  observances  des  peuples  qui  le  pr^cWent  et  qui  le 
suivent,  tous  cependant  se  d^vouent  a  combattre  pour 
un  seul  roi,  a  suivre  un  seul  6tendard,  a  pourchasser  un 
seul  ennemi,  a  gagner  la  couronne  d'une  seule  victoire  ». 
(De  Sacr.,  ProL.  c.  11.  —  PL.  176.  183) 

(2)  C/.  Saint  Paul,  ad  Gal.  IV.  21-31. 
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Nombreux  sont  done  les  appel^s  qui  entrent  par  la 
foi  dans  I'^glise  et  la  regoivent  les  sacrements  du 
Christ,  comme  des  onguents  et  des  antidotes  prepares 
en  vue  de  la  refection  et  de  la  parure  des  ames. 

Mais  parce  que  la  bouche  de  ia  Verit6  declare  : 
<  Beaucoup  sont  appeles,  peu  sont  elus  »,  tous  ceux 
qu'on  admet  a  recevoir  ces  soins  ne  sont  pas  destines 
a  etre  choisis  pour  la  royaute.  Ceux-la  seuls  le 
sont  qui  s'appliquent  a  se  purifier  et  a  s'embellir  par 
le  moyen  de  ses  sacrements,  de  fagon  qu'au  jour  de 
ieur  entree  chez  le  roi,  ils  se  trouvent  tels  que  le 
roi  se  decide  k  les  choisir  plutot  qu'k  les  ^carter  (1). 

Considere  done  ou  tu  te  trouves,  et  tu  comprendras 
ee  que  tu  dois  faire.  Ton  fianc6  t'a  plac^e  dans  le 
triclinium  (2)  oil  les  Spouses  se  parent  ;  il  t'a  donne 
divers  pigments  et  aromates,  il  t'a  fait  servir  les 
mets  royaux  de  sa  table,  il  t'a  procure  tout  ce  qui 
pouvait  etre  utile  k  ta  sante,  k  ta  refection,  k  I'entre- 
tien  de  ton  visage  et  a  I'ach^vement  de  ta  beauts. 

Prends  garde,  en  consequence,  d'etre  n^gligente 
dans  le  soin  de  toi-meme.  afin  qu'k  ton  dernier  jour, 


(1)  Hugues  introduit  la  tropologie.  t  On  y  d^duit  du 
trait  rapporte  ce  qui  doit  6tre  fait  >  (De  Sacr.,  Prol.,  c. 
IV.  —  PI,.  176.  185).  C'est  rapplication  morale.  La  medi- 
tation a  dej^  pris  le  pas  sur  la  lecture. 

(2)  Qu'on  nous  pardonne  ce  latinisme  que  Littri  n'eOt 
pas  condamnd.  La  m^taphore  moyenSgeuse  k  laquelle  ce 
terme  triclinium  dii  texte  sacr^  donnera  lieu  dans  un  pas- 
sage subsequent  serait  inintelligible  s'il  ^tait  question 
d'une  *  salle  k  manger  ». 
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lorsque  tu  seras  presentee  aux  regards  de  ce  fianc6, 
tu  ne  sois  trouv6e  {h  Dieu  ne  plaise  !)  indigne  de 
sa  compagnie.  Prepare-toi  comme  il  convient  a  une 
fiancee  de  roi,  k  la  fiancee  du  roi  c61este,  de  I'amant 
immortel. 

L'Ame. 

Une  fois  de  plus,  tu  m'as  remplie  d'amertume  et 
frapp6e  d'^pouvante.  Si  je  saisis  bien  le  sens  de  ces 
paroles,  j'ai  change  de  disposition,  inais  je  n'ai  pas 
^chappe  au  danger. 

J'ai  change  de  disposition  ;  en  effet,  de  cet  amour 
vague  et  instable  qui  autrefois  me  tiraillait  en  tous 
sens,  je  suis  convertie  a  I'unique  dilection.  Je  n'ai  pas 
^chappe  au  danger,  car,  comme  tu  le  dis,  h  moins  de 
m'appliquer  a  en  devenir  tout  a  fait  digne,  je  n'ac- 
querrai  pas  le  fruit  de  cette  dilection. 

II  te  reste  done  k  m'instruire  davantage  de  ce 
triclinium  ou  sont  nourries  les  Spouses  royales,  des 
mets  royaux  et  de  tout  ce  qui  leur  est  fourni  pour 
I'entretien  de  leur  beauts. 

Son  amour  me  provoque  ;  je  veux  acquerir  k  tout 
prix  ce  sans  quoi  je  ne  parviendrai  pas  k  en  gouter 
i'affection.  Oh  !  Si  je  pouvais  etre  celle-la  dont  le 
roi  prisera  la  grace  et  la  parure  !  Que  celle-la  est 
heureuse  !  Elue  plus  que  les  6Iues,  celle  que  son 
application  conduira  jusqu'^  pareille  fin  !  Comme 
je  tiendrais  pour  peu  toutes  mes  pelnes,  si  je  pouvais, 
k  force  de  zfele,  arrlver  k  ce  terme  ! 
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Ne  lysine  pas  a  m'apprendre  dans  le  detail  quels 
sont  ces  rem^des  grace  auxquels  mon  visage  pourra 
recouvrer  sa  beaute.  Je  brule  de  plaire  a  celui  en  qui 
je  reconnais  une  charity  si  bienveillante  a  mon  6gard, 
un  amour  si  delectable. 

HUGUES. 

A  vrai  dire,  c'est  bien  \k  ce  que  tu  as  k  faire,  et 
je  prie  celui  qui  t'en  a  donne  la  volonte  de  te  dispen- 
ser les  forces  n^cessaires  pour  aller  jusqu'au  bout. 

Tu  demandes  ce  qu'est  le  triclinium,  demande  aussi 
ce  qu'est  I'appartement  du  roi.  Repr^sente-toi  ces 
deux  places  qu'il  te  faut  consid^rer.  Dans  le  tricli- 
nium les  fiancees  sont  pr^par^es  aux  noces,  qui  se 
celebrent  dans  I'appartement  royal.  L'eglise  est  a 
pr^ent  comme  ce  triclinium,  ou  les  fiancees  sont 
pr^parees  aux  noces  futures,  et  la  celeste  Jerusalem, 
comme  I'appartement  du  roi  ou  les  noces  se  celebrent. 
Lorsque  s'est  ^coul^  le  temps  de  la  parure,  elles 
passent  du  triclinium  dans  I'appartement  du  roi  ; 
elles  viennent,  apr^s  le  temps  des  bonnes  cpuvres,  en 
recevoir  les  fruits. 

L'eglise  actuelle  est  appel^e  tri-clinium  k  cause 
des  trois  ordres  de  fiddles,  ceux  qui  vivent  dans  le 
manage  et  ceux  qui  gardent  la  continence,  soit  qu'ils 
gouvernent  l'eglise,  soit  qu'ils  s'engagent  dans  la 
virginity. 

Expliquons  maintenant  les  onguents.  les  divers 
pigments,  les  mets  et  les  v^tements  destines  au  soin 
des  fiancees.  II  ne  faut  pas  I'oubller,  si  le  fianc^  a 
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aim^  gratuitement  ces  ames  souill^es  et  laides,  c'est 
encore  lui  qui  leur  fournit  tout  ce  qu'elles  utilisent 
pour  leur  parure.  D'elles-memes,  elles  n'ont  rien  pour 
lui  plaire  qu'elles  n'aient  regu  de  lui.  Si  tu  as  de 
quoi  t'orner,  sache-le  bien,  c'est  un  effet  de  son 
amour  ;  tu  n'as  rien  qui  ne  vienne  de  lui. 

Dans  ce  triclinium  tu  trouves  d'abord  la  fontaine 
du  bapteme  et  le  bain  de  la  regeneration,  ou  tu  te 
purifies  de  la  souillure  des  crimes  d'autrefois,  ensuite 
le  chreme  et  I'huile,  dont  I'onction  te  revet  du  Saint- 
Esprit. 

Ointe  ainsi  et  comme  inond6e  de  I'onction  d'alle- 
gresse,  tu  viens  a  table  et  tu  y  prends  la  nourriture 
du  corps  et  du  sang  du  Christ  ;  engraissee  de  la 
sorte  et  restauree,  tu  te  d^barrasses  de  cette  funeste 
maigreur,  suite  de  la  disette  pass^e  ;  tu  retrouves  ton 
embonpoint,  tu  reprends  ta  premiere  vigueur  et  tu 
recouvres  en  quelque  sorte  ta  jeunesse. 

Tu  te  revets  alors  du  manteau  des  bonnes  oeuvres, 
tu  t'embellis  du  fruit  des  aumones  et  de  la  parure 
vari^e  des  jeOnes  et  des  oraisons,  des  saintes  veilles 
et  des  autres  oeuvres  de  pi^te.  VIennent  enfin  les 
aromates  des  vertus,  dont  le  parfum  suave  chasse 
I'odeur  de  tes  souillures  inv^t^r^es  ;  bref,  tu  te  vois 
toute  changee,  toute  Iransformee  ;  te  voila  plus  joy- 
euse,  plus  alerte,  plus  florissante.  On  t'offre  aussi 
la  Sainte  Ecriture  comme  un  miroir  ou  tu  peux  voir 
ton  visage  et  examiner  si  tu  n'as  rien  d'inconvenant 
dans  la  tenue. 

Que  r^ponds-tu,  mon  ame  ?  Sais-tu  si  de  tout  cela 
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tu  as  re^u  quelque  chose  jusqu'ici  ?  Assurement  tu 
as  et6  lavee  a  la  fontaine,  tu  as  regu  I'onction  du 
chreme,  tu  t'es  nourrie  des  aliments  et  abreuvee  des 
boissons  de  la  table  du  roi. 

Mais  peut-etre  t'es-tu  souill^e  de  nouveau  :  tu  as 
les  larmes  ;  elles  peuvent  te  laver  derechef.  Une  fois 
de  plus,  I'onction  s'est  dessechee  en  toi  :  rafratchis-la 
par  une  bonne  et  fervente  devotion.  La  disette  pro- 
longee  a  recommence  a  t'epuiser,  lave-toi  dans  les 
larmes  ;  et  renouvelee  par  I'onction  d'une  pieuse 
contrition,  retourne  te  sustenter  (1). 


(1)  «  C'est  uiie  admirable  disposition  de  Dieu,  d'avoir 
prevu,  dans  I'exercice  de  la  vertu,  la  multiplicite,  la  vari- 
^te  et  rintermittence:  I'esprit  humain  trouve  de  I'occupa- 
tion  dans  la  multiplicite,  du  plaisir  dans  la  variete,  et 
une  recreation  dans  I'intermittence.  II  y  a  des  en- 
droits  sacres,  des  eglises,  des  temps  determines  pour 
les  reunions  du  peuple  fidele  ;  il  y  presente  a  Tunis- 
son  ses  actions  de  graces,  ses  pri^res  et  ses  voeux. 
Tantot  Dieu  est  prie  en  particulier  dans  le  silence,  tantot 
il  est  devotement  loue  par  I'harmonie  de  toutes  les  voix. 
La  forme  des  louanges  divines  varie,  elle  aussi;  ici,  la 
psalmodie  allume  la  devotion,  la,  des  hymnes  et  des 
cantiques  excitent  I'allegresse  divine,  la  encore  des  legons 
se  recitent  pour  I'instruction  morale  des  Chretiens.  Nos 
actions  elles-mSmes  varient  au  cours  du  service  divin: 
nous  y  sommes  tant6t  debout,  tantdt  prosternes,  tantdt 
inclines.  tant6t  en  mouvement:  les  attitudes  du  corps 
expriment  I'etat  de  I'esprit...  il  y  a  un  grand  nombre  de 
pratiques  saintes  et  de  sacrements  ou  la  foi  trouve  ma- 
tiire  il  s'exercer  et  h  se  r^cr^er.  Ainsi,  tandis  que  V&me 
i'ldile  est  conduite  extcrieurement  aux  divers  exercices 
de  piet6  par  la  devotion,  elle  s'innove  de  plus  en  plus  k 
I'int^rieur  par  la  saintete  >  (Dc  Sacr..  I.  I.  p.  IX.  c.  III. 
—  PL.  176.  321). 
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Vois  done  ce  concours  universel  d'une  paternelle 
dispensation.  Tu  n'avais  rien,  on  te  donna  ;  tu  perdis, 
on  te  rend  ;  jamais  tu  n'es  delaissee,  afin  que  tu 
connaisses  la  grandeur  de  la  dilection  de  celui  qui 
f  aime.  II  ne  veut  pas  que  tu  te  perdes  :  c'est  pour- 
quoi  il  montre  tant  de  patience  a  t'attendre  ;  c'est 
pourquoi,  dans  sa  tendresse,  il  consent  a  te  sauver, 
toutes  les  fois  que,  de  nouveau,  ta  negligence  t'a 
perdue. 

Combien  d'hommes  deja  ont  p^ri,  qui  avaient  requ 
ces  avantages  avec  toi,  mais  n'ont  pas  eu,  comme 
toi,  le  bonheur  de  les  recevoir  encore  une  fois  apres 
les  avoir  perdus.  Tu  fus  aim^e  plus  queux  tous,  toi 
a  qui  Ton  rendit  avec  tant  de  bont6  ce  qui,  apres 
une  premiere  perte,  leur  6tait  refus6  avec  tant  de 
rigueur. 

N'as-tu  regu  aucune  grace  pour  faire  le  bien  ?  La 
bonne  volonte,  cependant,  ne  t'a  pas  ^te  soustraite. 
Si  tu  fais  de  grandes  ceuvres,  c'est  par  une  sublima- 
tion misericordieuse.  Si  tu  n'en  fais  pas,  c'est  peut- 
etre  par  une  humiliation  salutaire.  Lui  salt  mieux 
que  toi  ce  qui  te  convient ;  la  bonne  disposition  k 
son  ^gard,  c'est  de  croire  que  tout  ce  qu'il  fait  est 
bien  fait. 

Peut-etre  n'as-tu  pas  la  gr^ce  des  vertus  ;  mais 
alors,  tandis  que  les  assauts  du  vice  te  secouent, 
tu  te  consolides  dans  I'humilit^.  Le  parfum  de  I'hum- 
ble  infirmite  I'emporte  devant  Dieu  sur  la  vertu 
superbe. 
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Garde-toi  d'oser  rien  prejuger  contre  ses  disposi- 
tions ;  prie-le  plutot,  avec  crainte  et  respect,  qu'il  te 
soit  fait  conime  il  I'entend,  que  dans  sa  misericorde 
ii  dilue  tes  d^fauts,  s'il  t'en  reste,  que  dans  sa  bonte 
il  paracheve  tes  qualites  naissantes  et  qu'il  te  con- 
duise  a  lui  par  ia  voie  qui  lui  plaira. 

Que  te  dirai-je  encore  ?  Pouvons-nous  ajouter 
quelque  chose  pour  manifester  davantage  sa  dilec- 
tion  ?  C'est  a  toi  que  je  parle,  6  mon  ame,  as-tu 
quelque  chose  a  ajouter  ?  Que  dirais-tu  ?  Si  tu  paries 
de  ce  qui  te  concerne.  tu  ne  parleras  pas  des  autres, 
et  si  tu  paries  des  autres  et  de  toi,  tu  ne  dirais  pas 
tout.  Qui  done  pourrait  tout  dire  ?  Et  cependant, 
nous  le  Savons,  I'origine  de  tout  c'est  la  charite. 

Voici  deux  hommes  :  ils  sont  de  meme  noblesse,  et 
naissent  k  la  meme  heure.  L'un  est  laiss^  dans  la 
pauvret^,  I'autre  est  elev^  aux  richesses.  et  c'est  la 
charity  qui  opere  l'un  et  I'autre,  k  celui-la  elle  donne 
Ihumilite  dans  la  pauvret^,  k  celui-ci  la  consolation 
dans  I'abondance.  Tel  homme  est  d^bile,  tel  autre 
vigoureux  :  celui-I^  est  retenu  de  faire  le  mal.  celul-ci 
est  fortifi^  pour  s'adonner  aux  bonnes  oeuvres  ;  la 
charity  les  ^prouve  tous  deux,  elle  ne  les  r^prouve 
pas.  Tel  est  ^clair^  par  la  sagesse,  tel  est  laiss^  dans 
la  simplicity  de  son  bon  sens  ;  c'est  pour  qu'ils 
s'appllquent,  celui-ci  k  se  m^priser,  celui-1^  k  con- 
naitre  son  cr^ateur.  mals  k  tous  deux  la  charity  a 
voulu  se  montrer. 

Tel   est   I'amour  de   DIeu   k   notre   6gard.   Pour 
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autant  qu'il  depend  de  sa  bont6,  il  n'est  rien  en  tout 
ce  qu'endure  la  pauvre  humanity  qu'il  ne  tourne  k 
notre  avantage. 

LOUANGE   DIVINE. 

Je  confesse  vos  misericordes,  Seigneur  mon  Dieu  ! 
Douceur  de  nia  vie,  lumiere  de  mes  yeux,  vous  ne 
m'avez  pas  abandonne  !  Que  vous  rendrais-je  pour 
tout  ce  que  vous  m'avez  accorde  ?  (1) 

Vous  voulez  que  je  vous  aime,...  Et  comment 
vous  aimerai-je  ?  Et  combien  vous  aimerai-je  ?  Que 
suis-je,  moi,  pour  vous  aimer  ? 

Et  pourtant  je  vous  aimerai,  Seigneur,  ma  force, 
mon  soutien,  mon  refuge,  mon  lib^rateur,  mon  Dieu, 
mon  secours,  ma  protection,  mon  gage  de  salut,  mon 
adoption  (2).  Que  de  choses  je  pourrais  dire  encore  ! 
Vous  etes  le  Seigneur  mon  Dieu  !  O  mon  ame, 
qu'allons-nous  faire  pour  notre  Dieu,  de  qui  nous 
avons  regu  tant  et  de  si  grands  biens  ?  Car  il  ne 


(1)  Ps.  115.  V.  3  (Vulg.). 

(2)  Ps.  17.  V.  2-3  (Vulg.).  Subitement  Voraison  a  suc- 
cede  a  la  meditation,  et  c'est  I'oraison  sous  sa  forme  la 
plus  parfaite,  au  jugement  du  Victorin  lui-m^me:  «  La 
pure  oraison,  dit-il,  survient  lorsque  i'ame  est  si  enflam- 
mee  par  I'abondance  de  la  devotion,  qu'apr^s  s'etre  tour- 
nee  vers  Dieu  pour  lui  demander  quelque  chose,  elle 
oublie,  dans  I'intensite  de  son  amour.  I'objet  de  sa  de- 
mande;  avide  de  jouir  de  I'amour  de  celui  qu'elle  aper- 
^oit,  desireuse  de  vaquer  librement  a  cet  amour,  elle  laisse 
de  c6t6  spontanement  le  souci  qui  I'amenait  k  la  priere  » 
...  (le  merite  de  cette  oraison  provient  de  ce  qu'elle  s'in- 
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s'est  pas  contente  de  nous  donner  ses  biens  comme 
aux  autres  :  Jusque  dans  nos  mefaits,  nous  devons 
bien  le  reconnaitre,  il  nous  a  singulierenient  aimes, 
voulant  que  nous  I'aimions  de  meme,  et  en  raison  du 
bien,  et  en  raison  du  mal  qui  est  en  nous. 

Vous  m'avez  donn^  de  vous  connaitre,  Seigneur, 
et  de  comprendre  mieux  que  beaucoup  d'autres  les 
secrets  de  votre  revelation.  Vous  en  avez  laiss6  d'au- 
tres. du  meme  age  que  moi,  dans  les  tenebres  de 
I'ignorance,  et  c'est  en  moi,  de  preference,  que  vous 
avez  infuse  la  lumiere  de  votre  sagesse.  Vous  m'avez 
donne  de  vous  connaitre  avec  plus  de  v^rite  et  de 
vous  aimer  avec  plus  de  puret^,  de  croire  en  vous 
avec  plus  de  sincerite,  et  de  vous  suivre  avec  plus 
d'ardeur. 

Vous  m'avez  donne  des  sens  delicats,  une  intelli- 
gence facile,  une  m^moire  tenace  ;  vous  y  avez  joint 
une  langue  diserte,  une  parole  agreable.  une  science 
persuasive  ;  de  vous  me  sont  venus,  et  I'efficacite 
dans  le  travail,  et  le  don  de  plaire  dans  les  relations, 
et  I'avancement  dans  les  Etudes  ;  et  je  vous  dois 
encore  le  succ^s  dans  les  entreprises,  le  r^confort 


spire,  non  de  la  crainte  ni  de  la  confiance,  mais  du  par- 
fait  amour)...  «  Plus  cette  oraison  qui  ne  s'exprime  que 
par  mots  decousus  est  imparfaitement  significative  k 
I'exterieur.  plus  elle  surabonde  de  dilection  a  I'interieur. 
L'affection  a  cela  de  particulier  que  plus  elle  est  grande 
et  ardente,  moins  elle  pent  s'exprimer  en  paroles...  Ce 
genre  d'oraison  par  de  simples  mots  appartient  h  la  pure 
oraison...  >  (De  Modo  orandi,  c.  II.  —  PL.  17fi.  980). 
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dans  les  difflcult^s  et  la  circonspection  dans  la  pros- 
p6rite. 

Quelle  que  fut  la  direction  ou  je  me  tournais. 
partout  votre  grace  et  votre  misericorde  m'y  ont 
precede.  Que  de  fois  je  me  suis  cru  ext6nu6,  et 
soudain  vous  me  soulagiez  !  Errant,  vous  m'avez 
ramen^  ;  ignorant,  vous  m'avez  instruit  ;  pecheur, 
vous  m'avez  repris  ;  triste,  vous  m'avez  console  ; 
quand  je  d^sesp^rais,  vous  m'avez  ranim^  ;  quand 
j'etais  tombe,  vous  m'avez  releve  ;  quand  je  restais 
debout,  vous  m'avez  soutenu  ;  lorsque  j'allais  vers 
vous,  vous  m'avez  conduit,  lorsque  je  suis  venu, 
vous  m'avez  accueilii. 

Toutes  ces  provenances,  vous  les  avez  eues.  Sei- 
gneur mon  Dieu,  et  combien  d'autres  encore,  dont  il 
me  sera  toujours  doux  de  me  souvenir,  de  m'entre- 
tenir  et  de  vous  remercier,  afin  de  vous  louer  et  de 
vous  aimer  pour  tous  vos  bienfaits,  6  Seigneur  mon 
Dieu  !  (1) 


(1)  Heureuse  Tame  qui  volt  en  elle-meme  et  en  toute 
chose  la  conduite  de  Dieu  !  Hutjues  d^crit  ici  un  mode 
d'oraison  Eminent,  une  vue  simple,  intuitive  et  constante 
de  I'action  de  la  Bont^  divine;  c'est  une  attitude  de  foi 
qui  fait  percevoir  concretement  a  I'ame  que  tout  est  dans 
la  main  de  Dieu.  Cette  contemplation  se  trouve  souvent 
indiquee  dans  I'Ecriture. 

Mais  elle  est  pen  apparente;  le  Victorin  semble  iie  pas 
la  remarquer.  II  raconte  ce  qu'il  voit.  comme  s'il  etait 
tout  naturel  qu'il  le  vit.  et  il  oublie  que  la  grande  faveur 
de  Dieu,  c'est  de  lui  accorder  de  le  voir.  Nous  ohserverons 
bientot  le  sp^culatif  tout  autrement  ^mu  par  une  contem- 
plation passag^re  mais  brillante. 
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A  present  tu  possedes,  6  mon  ame,  ton  gage  de 
tian(;ailles,  et  dans  ce  gage  tu  connais  ton  fiance. 
Pour  lui  garde-toi  intacte,  sans  souillure,  toute  pure 
et  immaculee.  Autrefois  tu  as  ete  courtisane,  main- 
tenant  te  voici  devenue  vierge  :  son  amour  se  plait 
a  rendre  aux  ames  tomb^es  ieur  puret6,  et  a  la  garder 
aux  C(£urs  innocents. 

Mais  souviens-toi  toujours  de  la  misericorde  qu'il 
t'a  temoignee,  et  si  tu  veux  apprecier  la  grandeur 
de  son  amour,  songe  que  jamais  sa  bienfaisance  ne 
t'a  manqu^. 

L'Ame. 

Vraiment,  je  I'avoue,  on  a  raison  de  le  dire  singu- 
lier,  cet  amour  qui  s'epanche  sur  une  multitude 
d'etres  et  embrasse  n^anmoins  si  personnellement 
chaque  individu.  Oh  !  En  verity,  qu'il  est  beau,  qu'il 
est  magnifique,  ce  bien  qui  se  repand  sur  tous  et  se 
donne  tout  entier  a  chacun,  ce  bien  qui  preside  k  la 
totalite  et  remplit  les  unitte,  present  partout,  sou- 
cieux  de  tous,  et  avec  cela,  pourvoyant  aux  particu- 
liers  comme  k  I'ensemble  ! 

.Ainsi,  lorsque  je  considere  ses  mis^ricordes  ^i  mon 
^gard,  il  me  semble  (si  je  puis  ainsi  parler)  que  Dieu 
n'a  pas  d'autre  souci  que  celui  de  veiller  k  mon 
salut,  je  le  vols  tout  occupy  h  me  garder  ;  c'est 
comme  s'il  oubliait  les  autres  pour  ne  s'int^resser 
]u'k  moi.  II  se  montre  toujours  present,  toujours 
pr^t    k    me    servir.    De    quelque   c6t6    que    je    me 
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tourne,  il  ne  m'abandonne  pas  ;  oil  que  je  me 
trouve,  il  ne  s'eloigne  pas  ;  quoi  que  je  fasse,  il  me 
prete  son  assistance  ;  bref,  qu'il  m'accompagne  sans 
cesse  en  toutes  mes  actions  et  en  toutes  mes  pensees, 
comme  temoin  et,  pour  autant  qu'il  depend  de  sa 
bont^,  k  titre  de  coop6rateur  individuel,  il  le  montre 
k  r^vidence  par  I'effet  meme  de  son  operation. 

La  chose  est  done  manifeste,  si  nous  ne  pouvons 
pas  encore  voir  sa  face,  sa  presence  pourtant,  jamais 
nous  ne  pouvons  I'^viter.  Pour  moi,  je  I'avoue,  k 
consid^rer  plus  attentivement  cette  r6alit6,  je  me 
sens  envahie  de  crainte  autant  que  de  honte,  en 
voyant  que  celui  k  qui  je  brule  de  plaire  est  partout 
a  mes  c6t6s  et  observe  tout  ce  qui  se  cache  en  moi. 

Oh  !  Que  de  mouvements  dont  je  rougis  devant 
ce  regard  !  lis  m'inspirent  la  crainte  de  lui  deplaire, 
beaucoup  plus  que  mes  actions  louables  (s'il  en  est 
en  moi)  ne  me  permettent  la  confiance  de  lui  plaire. 
Oh  !  Si  je  pouvais  un  instant  me  d^rober  k  ses  yeux, 
jusqu'a  ce  que  j'eusse  nettoy6  toutes  ces  taches, 
pour  paraitre  immacul^e  enfin  devant  lui  !  Comment 
pourrais-je  lui  plaire  en  cette  difformit^,  quand  moi- 
meme  je  ne  peux  m'y  souffrir  ! 

O  souillures  anciennes  !  O  souillures  laides  et 
honteuses  !  Pourquoi  done  adh^rez-vous  si  long- 
temps  !  Allez,  partez,  et  ne  vous  risquez  plus  k 
offenser  les  yeux  de  men  bien-aim6 !  Ne  vous  y 
trompez  pas,  son  secours  aidant,  vons  ne  resterez 
pas  toujours  avec  moi,  bien  que,  ma  nonchalance 
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aidant,  vous  n'ayez  pas  encore  ete  extermin^es.  Je 
I'ai  jure,  desormais  je  ne  vous  garde  plus,  je  ne 
vous  aime  plus  ;  non,  je  d^teste,  j'abhorre  de  tout 
mon  etre  votre  turpitude  ! 

Des  a  present,  meme  si  mon  fiance  ne  pouvait 
me  voir,  je  ne  voudrais  plus  de  votre  infection.  A 
plus  forte  raison  lorsque  je  suis  expose  k  ses  re- 
gards :  I'offense  qu'il  revolt  m'afflige  plus  que  ma 
propre  laideur.  Retirez-vous  !  En  vain  vous  per- 
sistez  a  adherer  :  meme  si  vous  demeurez  avec  moi. 
vous  n'etes  plus  miennes.  Je  vous  juge  6trangeres 
a  mon  sort  et,  a  I'avenir,  plus  rien  de  commun  entre 
nous  !  Je  possede  un  autre  exemplaire  a  qui  j'ambi- 
tionne  de  me  conformer  ;  je  ne  cesse  de  le  regarder 
et  je  puise  en  cette  vue,  dans  la  mesure  du  possible 
une  ressemblance  toujours  plus  parfaite.  De  lui  j'ai 
appris,  entre  autres  choses,  que  je  dois  vous  extirper. 
et  je  sais  d6j^  comment  je  le  ferai  !  (1) 

HUGUES. 

Nous  assistons  ici  k  un  fait  Strange  ;  peut-etre 
n'en  es-tu  pas  surprise  parce  que  tu  ne  comprends 


(I)  Le  Soliloque  a  ^t^  un  exercice  de  circonspection, 
surtout  en  cette  dernidre  partie.  La  circonspection  est 
plus  directement  rapportde  li  Voperation  (Cf.  Introduc- 
tion, p.  50);  Hugues  la  d^finit:  c  une  exploration  de  I'Sme 
examinant  les  choses  du  monde  avec  intelligence,  pru- 
dence et  discernement  »  Ce  passage  nous  en  offre  la  con- 
clusion pathdtique.  II  r^pond  de  tout  point  k  Pexhorta- 
tion  du  De  Contemplatione,  §.  3.  (B.  Haur^au,  Nouv.  Ex., 
p.   180-181). 
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pas  encore  ce  que  je  vais  te  dire.  J'observe  en  effet 
que,  des  le  debut  de  notre  entretien,  tu  m'as  pr^sente 
beaucoup  de  difficultes  qui  s'opposaient  en 
apparence  a  la  dilection,  et  toujours  la  vertu  de 
cette  dilection,  loin  d'en  etre  enervee,  n'a  fait  que 
s'y  confirmer. 

Tu  as  dit  qu'une  dilection  a  la  fois  singuli^re  et 
g^n^rale  etait  impossible  :  elle  a  paru  plus  admirable, 
en  cela  meme  qu'elle  etait  I'un  et  I'autre.  Ensuite  tu 
as  dit  que  tu  n'6tais  pas  I'objet  d'un  amour  parfait  : 
tu  te  savais  elue  pour  lui  etre  prepar^e,  et  tu  n'etais 
pas  encore  admise  a  la  chambre  nuptiale.  Et  de 
nouveau  sa  dilection  t'apparut  d'autant  plus  grande 
que  plus  grande  etait  sa  patience  k  attendre  ta 
perfection. 

Enfin,  il  y  a  un  instant,  tu  h6sitais  k  croire  qu'en 
cette  difformite  que  tu  subis  malgr^  toi  tu  puisses 
etre  aim^  par  lui  ;  mais  lorsque  tu  doutais  ainsi, 
tu  ne  te  souvenais  plus  qu'autrefois  tu  fus  aimee 
dans  ta  corruption.  Si  done  alors  il  fa  aim6e,  toute 
souill^e  et  sans  la  moindre  beauts,  combien  ne 
t'aimera-t-il  pas  davantage,  maintenant  que  d6j^  tu 
as  commence  k  t'embellir  et  a  te  degager  de  la  servi- 
tude pass^e  !  C'est  une  des  gloires  de  sa  dilection 
que  de  daigner  ch^rir  une  imparfaite.  Certes  il  voit 
encore  en  toi  certains  d^fauts  qui  ne  lui  plaisent  pas, 
mais  il  est  charm6  de  ce  que  tu  commences  k  hair 
en  toi-m§me  ce  qui  lui  d^plait.  II  tient  compte,  non 
pas  tant  de  ton  6tat,  mais  de  ton  propos,  non  pas 
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tant  de  ce  que  tu  es,  mais  de  ce  que  tu  veux  etre,  si 
du  moins  tu  fais  ton  possible  pour  m^riter  de  devenir 
ce  que  tu  n'es  pas  encore. 

L'Ame. 

Voudrais-tu  agr^er  que  je  te  pose  une  derniere 
question  ?  Quelle  est  done  cette  douceur  qui  parfois, 
lorsque  je  songe  a  lui,  me  louche  et  m'attache  avec 
tant  de  v^h^mence  et  de  suavit6  ?  C'est  comme  si 
j'allais  m'etre  enlev^e  a  moi-meme  pour  etre  ravie 
je  ne  sais  oil.  Soudain  je  me  trouve  nouvelle  et  toute 
transformee,  et  je  ne  saurais  exprimer  comme  je  suis 
bien.  Ma  conscience  est  ensoleillee,  j'oublie  la  peine 
de  toutes  mes  miseres  pass^es,  mon  esprit  exulte, 
mon  intelligence  s'eclaire,  mon  coeur  s'illumine,  mes 
d^sirs  s'^gaient,  je  vois  que  je  suis  ailleurs,  je  ne 
sais  ou  ;  il  y  a  1^,  k  I'int^rieur,  quelque  chose  que 
mon  amour  tient  embrass^,  et  je  ne  sais  ce  que  c'est, 
et  cependant  je  voudrais  de  toutes  mes  forces  le 
retenir  et  ne  le  perdre  jamais.  Mon  esprit  lutte  en 
quelque  sorte  d^licieusement  pour  ne  pas  se  retirer 
de  celui  qu'il  veut  ^treindre  toujours,  et  comme  s'il 
avail  d^couvert  en  lui  la  fin  de  ses  d^sirs,  il  exulte 
souveralnement  et  ineffablement  sans  rien  chercher 
de  plus,  sans  aspirer  k  rien  au  de\k,  voulant  £tre 
ainsi  sans  cesse. 

Est-ce  lui,  mon  bien-aim^  ?  Dis-le  moi,  je  t'en 
prie,  pour  que  je  sache  si  c'est  lui  ;  s'll  vient  encore 

D.  F.  8 
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k  moi,  je  le  supplierai  de  ne  pas  se  retirer,  de  de- 
meurer  toujours. 

HUGUES. 

En  v6rit6,  c'est  lui,  c'est  ton  bien-aim6  qui  te 
visite.  Mais  il  vient  invisible,  11  vient  cach6,  il  vient 
insaisissable.  II  vient  pour  te  toucher  non  pour  que 
tu  le  voles  ;  11  vient  pour  t'avertir,  non  pour  que  tu 
le  saisisses  ;  il  vient,  non  pour  s'infuser  tout  entler, 
mais  pour  se  laisser  gouter,  non  pour  emplir  ton 
d^sir,  mais  pour  attirer  tes  affections.  II  t'offre 
comme  des  pr^mices  de  sa  dilection,  il  ne  te  montre 
pas  encore  la  plenitude  de  la  parfaite  sati6t6(l). 

Et  c'est  la  le  gage  le  plus  precieux  de  tes  fian- 


(1)  Hugues  vient  de  decrire  un  des  modes  sup6rieurs 
de  la  contemplation  divine  ici-bas.  C'est  I'oraison  de 
suspension  ou  de  silence,  le  sommeil  spirituel,  qui  suit  la 
purification  parfaite  de  I'ame  decrite  dans  le  Soliloque: 
«  Lorsque  I'ame,  6lev6e  a  elle-meme,  comprend  son  mode 
d'etre,  reconnait  sa  transcendance  par  rapport  aux  etres 
corporels,  et  s'^lance  de  son  intellect  vers  rinteliect  de 
son  Auteur,  que  fait-elle,  purifiee  par  la  suspension  ainsi 
adoptee,  sinon  tendre  a  la  s^r^niti,  au  silence  du  ciel  ? 

«  Ce  silence  est  triple:  c'est  le  silence  de  la  bouche,  de 
I'esprit  et  de  la  raison.  La  bouche  ne  parle  plus,  car 
I'ame  est  toute  ravie  au  dedans:  I'esprit,  lui  aussi,  fait 
silence,  car  cette  joie  ineffable  qu'il  ressent,  il  ne  peut 
en  aucune  fagon  la  comprendre:  la  raison  est  comprimee 
dans  le  silence,  car  I'activit^  ne  proc^de  plus  de  la  raison 
humaine,  lorsque  I'ame  est  inondee  int^rieurement  des 
flots  de  la  divine  onction. 

«  Ainsi  p^n^tr^e  par  I'onction,  le  sommeil  de  la  celeste 
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gailles  :  celui  qui  plus  tard  se  donnera  k  toi  pour 
etre  contemple  et  poss^de  durant  I'^temite,  d^s  cette 
heure,  se  laisse  goflter  par  toi,  pour  que  tu  recon- 
naisses  combien  il  est  doux. 

Ces  visiles  incessantes  qui  te  raniment  pour  que 
tu  ne  fl^hisses  pas,  c'est,  en  attendant  le  del,  la 
consolation  de  son  absence. 

Mon  ame,  k  mon  tour  je  te  fais  une  demande  ; 
nous  avons  k  present  beaucoup  parl6  :  apres  tous 
ces  ^claircissements,  puisses-tu  ne  reconnaitre  que 
lui,  n'aimer  que  lui,  ne  suivre  que  lui,  pour  Tatteindre 
et  le  poss^der  lui  seul  ! 

L'Ame. 

C'est  ce  que  je  souhaite,  ce  que  je  desire,  ce  que 
je  convoite  de  tout  mon  coeur. 


douceur  s'empare  d'elle,  et  alors  elie  repose,  liqu^fiie 
dans  rembrassement  de  la  supreme  lumi^re.  Ce  sommeil 
de  Vkme  est  triple,  car  I'Ame  est  ravie  vers  ces  indicibles 
rdalites  selon  ses  trois  puissances.  Elle  y  subit  comme  un 
sommeil  de  felicitd.  un  repos  d^licieux,  dans  I'oubli  du 
monde  et  d'elle  mSme,  elle  est  plac^e  devant  et  sur  le 
trfine  de  Dieu.  La  raison  de  I'^me  dort,  car  elle  ignore 
la  cause  d'une  telle  f^licit^,  elle  ne  peut  suffire  a  en  saisir 
roripine,  le  progrds  et  la  fin.  La  m^moire  dort:  tout 
assoupie  par  cette  alldgresse  et  cette  suavity  elle  ne  se 
souvient  plus  d'aucune  de  ses  souffrances.  La  volonti 
dort,  car  elle  ne  sait  qu'elle  ressent  cette  suavity  de  I'inef- 
fable  joie.  C'est  pourquoi  I'Apdtre  a  dit:  « Celui  qui 
adhere  k  Dieu  fait  un  avec  son  esprit  >.  (De  Content pla- 
tione.  —  B.  Haur^au.  Nouv.  Ex.,  pp.  207-208)  >. 
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philosopliie  el  lettres,  Profetseur  au  College  Pbilosophique  et  Thiologique  S.  J. 
de  Louvain. 

—  Le  Vceu  du  plus  parfait,  par  Joseph  CREUSEN,  S.  J.,  Docteurrn  philoao- 
phie  et  lettres.  Professcur  au  Collie  Philosophique  et  Th^ologique  S.  J.,  de 
louvain. 

111.  Section  Philosophique. 


Ouvrages  parus : 

—  Le  Point  de  Depart  de  la  Metaphysique.  i.e^ons  sur  le  d«veioppe- 

ment  historique  et    th^orique  du  Probl^me  de   la    Connaissance,    par   Joseph 

MAR^CHAU  S.  J  ,   Docteur  en  sciences.  Professeur  au  College  Philosophique  ct 

Thfologique  S.  J,  de  Louvain.8  cabiers  d'environ  200  pp.  chacun,  mis  en  vente 

itpar^ment  dans  I'ordre  suivant: 

Cahier      I.  —  De  rantiquiii  i  la  (In  du  moyen  Age:    La  critique  ancienne  de  la 

connaissance.  12.50  fr. 

Cahier     II.  —  Le  conflit  du  Rationalisme  et  de  lEmpirisme  dans  la  philosophie 

nioderne.avant  Kant.  12^  fr. 

Cahier   IIL  —  La  Critique  de  Kant.  12,00  fr^ 

En  preparation  : 

Cahier    IV.  —  Par  deli  le  Kantisme  :  Vers  I'ldialisme  absolu. 
Cabier     V.  —  Le  Thomisme  devant  la  philosophie  critique. 

I.  Essai  exigetiqued'une  Episi^moiogie  selon  S.  Thomas. 
"ihier    VI.—  I.eThomisme  devant  la  philosophie  critique. 

II.  Comparaison  avcc  quelque*  philosophies  r^centes. 

HrincipeS  d'EcOnomie  SOCiale,  par  Val^re  FALLON,  S.  j.,  Uocteur  en 
sciences  poHtlques  et  sociaIe«,  Profetseur  au  Coll^i;«  Philosophique  et  Ti:^olo- 
gique  S.  J.  Ue  Louvain.  2'ne  Edition  revue  et  mise  k  jnur,  (broch^).  8.00  fr. 
cartonni  ll.OOfr. 

Etranger  (brochi)  10,00  fr.  cartonnt  13.00  fr. 

—  La  Metaphysique  du  Kantisme,  par  Pierre  CHARLES,  S.  J. 

-  Etudes  sur  la  Dialectiquc  h^g^lienne,  par  Pierre  scheuer, S.J. 

—  Etudes  sur  la  Psychologie  des  mystiques,  par  Joseph  lAARt- 

CHaL.  S.J. 

Impr.  <  Les  Presses  Oruuthuusc  >  Ru«  Ornntbuuse  2.  Bruges  (B«lglqttt). 
Ch.  Beyaert    -      C.  Houdmont-Cortvrlertdt. 
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